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30. KITAB PUASA 


Mayoritas riwayat menyebutkan seperti itu. Sementara dalam 
riwayat An-Nasafi tertulis, “Kitab Shiyam”. Kalimat basmalah 
tercantum pada semua naskah Shahih Bukhari. Lafazh “shaum” dan 
“shiyam” menurut pengertian bahasa (etimologi) berarti “menahan”. 
Sedangkan menurut pengertian syariat (terminologi) berarti menahan 
dalam pengertian yang khusus, pada masa tertentu, terhadap hal-hal 
tertentu disertai syarat-syarat yang telah ditentukan. 


Penulis kitab 4! Muhkam mengatakan, bahwa shaum adalah 
meninggalkan makan, minum, senggama dan bicara. Bentuk mashdar 
(indefinit -ed.) kata “shaama” bisa “shaum” dan bisa pula “shiyaam”. 
Semenara menurut Ar-Raghib, arti dasar kata shaum adalah menahan 
diri dari melakukan sesuatu. Oleh sebab itu, kuda yang ditahan 
sehingga tidak dapat berjalan dinamakan dengan “shaa'im”. 
Sedangkan menurut makna syar'i, “shaum” adalah menahan diri 
(mukallaf) dari makan, minum, masturbasi dan muntah disertai niat 
sejak fajar hingga maghrib. 


1. Kewajiban Puasa Ramadhan 


Pr 3 KS Aa “ia le & YA Ha 19 anti S J5, 


(03 ts 2 ali 
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Firman Allah, “Wahai orang-orang yang beriman, telah 
diwajibkan atas kamu berpuasa sebagaimana diwajibkan atas orang- 
orang sebelum kamu agar kamu bertakwa.” (Os. Al Bagarah (2): 183) 


£ 
-0 £ 0 - 


IA JA WAN na gb dia ga ig 
2 BN an an SG PAN Gn Ng He" Mana 
AAA ERA IP UU Ga BE IR et dl 
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£ ses VI Ola) ea 13 Selua a ISI PU 
Pa Ba AN Te ta Ona ae an aa 
Jam ob LIS BEI oa SAI PP La : Jus Ae 
BB AE in ia AA SE sat 8 AN ad Wan pi Tera Ai AN 
pe Y AI SN, :JG DAYS lag ls lho Wi 
or A # 2 NT Pn BA 2 2 - Pa 2 5 na . 
Ale Al eko Jay JUS IP AI GP laa GaR Ye 
Bao EA Jas anto Oo) aat 1 


1891. Dari Abu Suhail, dari bapaknya, dari Thalhah bin 
Ubaidillah bahwasanya seorang Arab badui datang kepada Rasulullah 
SAW dengan rambut yang kusut lalu berkata, “Wahai Rasulullah! 
Beritahukan kepadaku, apa shalat yang diwajibkan Allah kepadaku?” 
Beliau bersabda, “Shalat lima waktu, kecuali jika engkau ingin 
mengerjakan (shalat) sunah.” Orang itu berkata, “Beritahukan 
kepadaku, apa puasa yang diwajibkan Allah kepadaku?” Beliau 
bersabda, “(Puasa) bulan Ramadhan, kecuali jika engkau ingin 
mengerjakan (puasa) sunah” Orang itu berkata, “Beritahukan 
kepadaku, apa zakat yang diwajibkan Allah kepadaku?” Dia (Thalhah) 
berkata, “Maka Rasulullah SAW memberitahukan syariat-syariat 
Islam kepadanya. Lalu orang itu berkata, “Demi (Dzat) yang telah 
memuliakanmu dengan kebenaran! Aku tidak akan mengerjakan suatu 
amalan sunahpun, dan aku tidak akan mengurangi sedikitpun apa yang 
diwajibkan Allah kepadaku.”.Rasulullah SAW bersabda, “Dia 
beruntung jika benar.” Atau, “Dia masuk surga jika benar.” 


j 
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s2. - 38 3 2. aan BN en 3 Oa o - sat 0 
Ade Al lo GI lo 1JU Las Ne Pa DO 
- - Io “Ta - JA DAA 5 2 - Pata AM Uni Aa Oa 
Y Dl as OS Ip Ollan) gp Ula cal pay el pala alay 
Ajo Gal ON) Aaja 
1892. Dari Nafi”, dari Ibnu Umar RA, “Nabi SAW melakukan 
puasa Asyura' dan memerintahkan (para sahabatnya) untuk berpuasa. 
Ketika difardhukan (puasa) Ramadhan, maka (puasa Asyura”) 
ditinggalkan. Dan, Abdullah tidak berpuasa pada hari itu, kecuali 
bertepatan dengan puasa yang biasa dia lakukan.” 


AE Fa rai 

ap Baba Pay de Il Ip AG dat 

AA 2 Ala S0 ja tel Ale ko AI po IE Ot 
Ti 


1893. Dari Aisyah RA, bahwasanya orang-orang Ouraisy biasa 
berpuasa hari Asyura' pada zaman jahiliyah. Kemudian Nabi SAW 
memerintahkan berpuasa pada hari itu hingga diwajibkan puasa 
Ramadhan. Rasulullah SAW bersabda, “Barangsiapa ingin (berpuasa 
Asyura ), maka hendaklah dia berpuasa, dan barangsiapa ingin tidak 
berpuasa, maka hendaklah ia berbuka (tidak berpuasa).” 


0 on so 5g Bean Ml Ine 0. 
DS Ling Ol gs Al 0) Ati 3s 


Keterangan Hadits: 


(Bab Kewajiban Shaum (puasa) Ramadhan). Demikian yang 
dinukil oleh kebanyakan perawi. Sementara dalam riwayat An-Nasafi 
dikatakan, “Bab Kewajiban (puasa) Ramadhan dan Keutamaannya”. 


Abu Khair Ath-Thaligani dalam kitabnya Hazha'ir Al Ouds 
menyebutkan 60 nama untuk Ramadhan. Sebagian kaum sufi 
menyebutkan bahwa ketika Adam AS bertaubat setelah memakan 
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buah pohon terlarang, maka penerimaan taubatnya ditunda selama 
buah itu masih ada dalam jasadnya dalam waktu 30 hari. Ketika 
jasadnya telah bersih dari buah pohon tersebut, maka taubatnyapun 
diterima. Setelah itu, anak keturunannya diwajibkan berpuasa 30 hari. 
Namun, pendapat ini membutuhkan silsilah periwayatan sampai 
kepada orang yang perkataannya dapat dijadikan pegangan dalam hal 
itu, tetapi bagaimana mungkin hal ini diperoleh. 

akal! ar & Cgal GIA Agt Ud J5 (Firman Allah 
Ta'ala, “Wahai orang-orang yang beriman, diwajibkan atas kamu 
berpuasa”). Hal ini sebagai isyarat dari Imam Bukhari tentang dasar 
kewajiban puasa. Seakan-akan tidak ada satu pun hadits shahih 
berdasarkan kriterianya dalam masalah ini. Oleh sebab itu, dia 
menyebutkan riwayat yang mengisyaratkan maksudnya, karena dalam 
bab ini Imam Bukhari menyebutkan tiga hadits, yaitu hadits Thalhah 
yang menunjukkan bahwa tidak ada puasa fardhu selain puasa 
Ramadhan, dan hadits Ibnu Umar serta Aisyah yang mengandung 
perintah untuk berpuasa pada hari Asyura'. Seakan-akan Imam 
Bukhari mengisyaratkan bahwa perintah pada kedua hadits itu 
dipahami dalam konteks sunah, berdasarkan pembatasan “fardhu” 
yang hanya pada puasa Ramadhan, sesuai dengan makna zhahir ayat, 
sebagaimana firman Allah, stxali Kar Lis (Diwajibkan atas kamu 


puasa). Kemudian Allah menjelaskan lebih lanjut dalam firman-Nya, 
Okas) yg (Bulan Ramadhan). 


Para ulama salaf berbeda pendapat dalam menentukan, apakah 
ada puasa yang diwajibkan kepada manusia sebelum diwajibkannya 
puasa Ramadhan? Mayoritas ulama —dan juga pendapat masyhur 
dalam madzhab Syafi'i— berpendapat bahwa tidak ada puasa yang 
diwajibkan sebelum puasa Ramadhan. Sementara dalam salah satu 
pendapat —yang juga merupakan pendapat madzhab Hanafi— 
mengatakan bahwa puasa yang pertama kali diwajibkan adalah puasa 
Asyura'. Ketika turun kewajiban puasa Ramadhan, maka kewajiban 
puasa Asyura' itu dihapus (mansukh). 
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Di antara dalil yang dikemukakan oleh para ulama madzhab 
Syafi'i adalah hadits Muawiyah dari Nabi SAW, deto SEE M1 Ld 
(Allah tidak mewajibkan atas kalian berpuasa padanya). Hadits ini 
akan disebutkan kembali pada bagian akhir pembahasan tentang 
puasa. Sedangkan di antara dalil yang dikemukakan oleh ulama 
madzhab Hanafi adalah makna zhahir hadits Ibnu Umar dan Aisyah, 
dimana keduanya telah disebutkan pada bab ini dengan menggunakan 
kalimat perintah. 

Adapun hadits Rabi' binti Mu'awwidz adalah sebagai berikut, 
yang juga dinukil oleh Imam Muslim, #8 1G dago pl Laila pumel ya 
Je Anh Wo Aya, dapa Jis (Barangsiapa di pagi hari dalam 
keadaan berpuasa, maka hendaklah ia menyempurnakan puasanya. 
Dia berkata, “Kami terus-menerus berpuasa dan melatih anak-anak 
kami berpuasa sedangkan mereka masih kecil.”). 


Sedangkan hadits Maslamah dari Nabi SAW adalah, mash S1 ya 
masi NG Ra Aa) Lp) Map Kh (Barangsiapa telah makan, maka 


hendaklah ia tetap berpuasa pada sisa harinya, dan barangsiapa 
belum makan, maka hendaklah ia berpuasa). 


Berdasarkan perbedaan tersebut, apakah niat pada malam hari 
itu menjadi syarat sahnya puasa atau tidak? Hal ini akan dijelaskan 
setelah 20 bab. Adapun hadits Thalhah telah diterangkan pada 
pembahasan tentang iman. 


2. Keutamaan Puasa 


03 - £ s0 


are 1 LY 
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(IP Ia Ega) Oa) Dab BP Sina Tag Ia JW AI ls 
ET Jan ES KA, SN 


1894. Dari Al A'raj, dari Abu Hurairah RA bahwa Rasulullah 
SAW bersabda, “Puasa adalah perisai, maka (seseorang) janganlah 
mengerjakan rafats dan jangan berbuat jahil. Apabila seseorang 
diperangi atau dicaci-maki, maka hendaklah ia mengatakan, 
Sesungguhnya aku berpuasa'. -(Nabi mengatakannya sebanyak) dua 
kali.- Demi Dzat yang jiwaku berada di tangan-Nya, bau mulut orang 
yang berpuasa lebih baik di sisi Allah daripada aroma minyak kesturi, 
ia meninggalkan makan, minum dan syahwatnya karena Aku. Puasa 
adalah untuk-Ku dan Aku akan memberi balasannya, satu kebaikan 
akan dibalas dengan sepuluh kali (lipat) yang sepertinya.” 


Keterangan Hadits: 


Dalam bab ini, disebutkan hadits Abu Hurairah melalui jalur 
Malik dari Abu Az-Zinad, dari Al A'raj, dari Abu Hurairah. Pada 
hakikatnya, hadits di atas mencakup dua hadits, seperti disebutkan 
secara terpisah oleh Imam Malik dalam kitab Al Muwaththa'. Dari 


“. 


awal hadits hingga lafazh 4 akal! (puasa adalah perisai) adalah satu 


hadits. Lalu dari lafazh ini hingga akhir adalah satu hadits pula. 
Namun, Al Oa'nabi menyatukannya seperti di atas. Kemudian, di sini 
Imam Bukhari menukilnya dari Al Oa'nabi. 


Pada hadits kedua, setelah kalimat Ws! asu Adly cd 3 pr Ul, 
(Puasa adalah untuk-Ku dan Aku akan memberi balasannya, satu 
kebaikan akan dibalas dengan sepuluh kali (lipat) yang sepertinya), di 
antara para perawi Al Muwaththa' selain Al Ga'nabi menambahkan 
kalimat, & SA! V5 J 4 PKB VI ian Dikau JI (Hingga tujuh 
ratus kali lipat kecuali puasa, karena ia adalah untuk-Ku dan Aku 
yang akan memberi balasannya). 


FATHUL BAARI — 7 


Imam Bukhari telah menyebutkan hadits ini setelah beberapa 
bab, melalui jalur Abu Shalih dari Abu Hurairah, dimana Imam 
Bukhari telah menjelaskan bahwa kalimat tersebut termasuk firman 
Allah SWT, seperti yang akan kami jelaskan. 


ia ataai (Puasa adalah perisai), Sa'id bin Manshur 


menambahkan dalam riwayatnya dari Mughirah bin Abdurrahman, 
dari Abu Az-Zinad, j8! 52 && (Perisai dari neraka). 


An-Nasa'i meriwayatkan dari hadits Aisyah dengan redaksi 
yang sama seperti itu. Lalu An-Nasa'i meriwayatkan pula dari hadits 
Utsman bin Abu Al Ash, JW! ya (SAH LAS ir aali (Puasa adalah 
perisai, seperti perisai salah seorang kalian dalam peperangan). 

Dalam riwayat Ahmad melalui jalur Abu Yunus dari Abu 
Hurairah disebutkan, 38! (4 ab Ipar3 Lx (Perisai dan benteng 
yang kokoh dari neraka). Imam Ahmad juga meriwayatkan dari hadits 
Abu Ubaidah bin Jarrah, W 4 JL 4 akal (Puasa adalah perisai 


selama ia tidak melubanginya). Ad-Darimi menambahkan, kd 


(Dengan ghibah (menggunjing)). Demikianlah judul yang diberikan 
Ad-Darimi dan Abu Daud terhadap hadits ini. 


Berdasarkan riwayat-riwayat ini, jelaslah bahwa maksud perisai 
di sini adalah perlindungan dari neraka. Demikian menurut Ibnu Abdi! 
Barr. Adapun penulis kitab An-Nihayah mengatakan bahwa maksud 
“sebagai perisai” di sini adalah melindungi orang yang berpuasa dari 
“ syahwat yang dapat mengganggunya. Sementara menurut Al 
Ourthubi, kata “junnah” (perisai) bermakna “sutrah” (tabir/pelindung) 
ditinjau dari pensyariatannya. Maka, sudah sepantasnya orang yang 
berpuasa memelihara puasanya dari apa yang dapat merusak atau 
mengurangi pahalanya. Inilah yang diisyaratkan oleh sabda beliau 
SAW, “Apabila salah seorang di antara kamu berpuasa, maka 
janganlah berbuat rafats...” dan seterusnya. Bisa pula dikatakan 
bahwa ia sebagai pelindung ditinjau dari segi faidahnya, yaitu 
melemahkan dorongan syahwat. Inilah yang diisyaratkan oleh 
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sabdanya, “Ia meninggalkan syahwatnya...” dan seterusnya, 
sebagaimana bisa pula dikatakan bahwa puasa sebagai pelindung 
dilihat dari hasil yang diberikannya, yaitu berupa pahala dan kebaikan 
yang berlipat ganda. 


Al @adhi Iyadh berkata dalam kitab Al Akmal, “Maksudnya, 
puasa itu sebagai pelindung dari dosa-dosa, dari api neraka, atau dari 
semua itu.” Kemungkinan terakhir dari pendapat Al Oadhi Iyadh ini 
diikuti oleh Imam An-Nawawi. Sementara menurut Ibnu Al Arabi, 
puasa dikatakan sebagai perisai dari api neraka dikarenakan puasa itu 
dapat menahan diri dari syahwat, sedangkan neraka telah dikelilingi 
oleh syahwat. Apabila seseorang mampu menahan diri dari syahwat 
dalam kehidupan dunia, maka hal itu dapat menjadi penghalang 
baginya dari neraka di akhirat kelak.” Dalam keterangan tambahan 
yang dinukil dari hadits Abu Ubaidah bin Jarrah terdapat isyarat 
bahwa ghibah (menggunjing) berdampak buruk bagi puasa. 


Telah diriwayatkan dari Aisyah RA —dan ini yang dijadikan 
dasar oleh Al Auza'i— bahwa ghibah dapat membatalkan puasa. Ibnu 
Hazm telah mengemukakan pendapat yang berlebihan, dia 
mengatakan bahwa puasa menjadi batal oleh kemaksiatan yang 
dilakukan dengan sengaja disertai kesadaran, baik berupa perbuatan 
maupun perkataan. Hal itu berdasarkan sabda beliau SAW, Y. , nyi » y 


des (Maka janganlah berbuat rafats dan jahil), serta sabda beliau 
dalam hadits berikut setelah beberapa bab, & Kveig dp en S uP 
A33 talak Ex of d bd “m3 (Barangsiapa tidak meninggalkan 
perkataan dusta dan melakukannya, maka Allah tidak butuh kepada 
perbuatannya yang meninggalkan makan dan minumnya). Meskipun 
mayoritas ulama memahami “larangan” tersebut sebagai bentuk 


“pengharaman”, tetapi mereka berpendapat bahwa puasa itu hanya 
batal karena makan, minum dan hubungan lawan jenis. 


Ibnu Abdil Barr mengisyaratkan bahwa puasa itu lebih utama 
daripada ibadah-ibadah yang lain. Dia berkata, As er “1 pa mh (3 
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PI) jp y X8 @eal Ud -JB SET (Aku berkata, “Wahai 
Rasulullah! Perintahkan kepadaku suatu perkara yang aku ambil 


langsung darimu.” Beliau bersabda, “Hendaklah engkau berpuasa, 
karena sesungguhnya tidak ada fibadah) yang sama dengannya.”). 


Dalam riwayat lain disebutkan, AJ Y (Tidak ada yang setara 


dengannya). Akan tetapi, pendapat yang masyhur di kalangan 
mayoritas ulama bahwa shalat adalah ibadah yang lebih utama 
daripada puasa. 


Li'j Y0 (maka janganlah berbuat rafats), yakni janganlah orang 


yang berpuasa melakukan rafats. Demikian yang disebutkan di tempat 
ini secara ringkas. Sementara dalam kitab 4! Muwaththa ' disebutkan, 
Oni YG Lite Sri OS 5 ta awali (Puasa adalah perisai. Apabila 
salah seorang di antara kamu berpuasa, maka janganlah ia berbuat 
rafats... dan seterusnya). Adapun maksud “rafats” pada hadits ini 
adalah perkataan yang keji. Lafazh “rafats” bisa bermakna seperti 
yang telah disebutkan, dan bisa pula sebagai ungkapan hubungan 
biologis atau segala perbuatan yang mengawalinya, baik kata “rafats” 
disebutkan bergandengan dengan kata “wanita” maupun disebutkan 
secara tersendiri. Ada pula kemungkinan makna “rafats” lebih luas 
dari itu. 

das Y3 (dan janganlah melakukan perbuatan jahil). 


Maksudnya, tidak melakukan perbuatan yang biasa dilakukan oleh 
orang-orang yang jahil, seperti berteriak-teriak, mencaci-maki dan lain 
sebagainya. Dalam riwayat Sa'id bin Manshur dari jalur Suhail bin 
Abu Shalih, dari bapaknya disebutkan, Jie V5 C3'y W (maka 
janganlah melakukan perbuatan rafats dan membantah). 

Al Ourthubi berkata, “Hadits ini tidak dipahami bahwa selain 
hari-hari puasa, seseorang diperbolehkan melakukan hal-hal yang 


telah disebutkan. Namun, yang dimaksud adalah, bahwa larangan 
tersebut lebih ditekankan lagi pada waktu puasa.” 
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kai AG Ya ar (apabila seseorang diperangi atau dicaci- 
maki). Dalam riwayat Shalih disebutkan, 458 4 151 Lu og (Apabila 
ada orang yang mencela atau memeranginya). 

Dalam riwayat Abu Ourrah melalui jalur Suhail dari bapaknya 
disebutkan, MI Sd) data og (Apabila seseorang mencaci- 


makinya, maka janganlah ia menanggapinya). Hadits serupa ada 
dalam riwayat Hisyam dari Abu Hurairah, yang dikutip oleh Imam 
Ahmad. 


Dalam riwayat Sa'id bin Manshur melalui jalur Suhail 
disebutkan, 3!) 4! Ie LL OB (Apabila ada orang yang mencela atau 
mendebatnya). 

Sementara dalam riwayat Ibnu Khuzaimah melalui jalur Ajlan 
(mantan budak Musyma'il) dari Abu Hurairah disebutkan, 4- Lklu 08 

alr3 Wil RI ol ale s! Ya (Apabila seseorang mencaci-makimu, 
maka katakanlah, “Sesungguhnya aku sedang berpuasa”: dan jika 
engkau dalam keadaan berdiri, maka duduklah). 

Imam Ahmad dan At-Tirmidzi meriwayatkan pula dari jalur 
Ibnu Al Musayyab, dari Abu Hurairah, 195 Jake SAI JE Jar UP 
st (Apabila seseorang berbuat jahil terhadap salah seorang di 
antara kamu, dan ia sedang berpuasa). 

Dalam riwayat An-Nasa'i dari hadits Aisyah disebutkan, Yal 015 
krag Y katag NO ale Ie (Apabila seseorang berbuat jahil kepadanya, 
maka janganlah ia mencaci-maki dan mencelanya). 

Riwayat-riwayat tersebut, sepakat menyebutkan bahwa orang 
yang dicaci-maki hendaknya mengatakan, #- s! (Sesungguhnya aku 


sedang berpuasa). Sebagian riwayat menyebutkan kalimat ini dua 
kali, dan sebagian yang lain hanya menyebutkan satu kali. Akan tetapi 
timbul kemusykilan dengan lafazh “syaatama” (mencaci-maki) dan 
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“gaatala” (memerangi), karena kata seperti itu mengharuskan 
munculnya perbuatan tersebut dari kedua belah pihak. Sementara 
orang yang berpuasa tidak melakukan tindakan, khususnya 
memerangi. Namun, kemusykilan ini mungkin dijelaskan bahwa yang 
dimaksud dengan lafazh tersebut adalah “kesiapan untuk melakukan”, 
yakni apabila seseorang telah siap untuk memerangi orang yang 
berpuasa, maka hendaklah ia mengatakan “Sesungguhnya aku sedang 
puasa”, sebab apabila ia mengucapkan kalimat itu akan sangat 
membantunya untuk menahan diri dan tidak merespon perbuatan 
orang yang akan mengganggunya. Apabila lawannya tetap bersikeras, 
maka jika memungkinkan ia dapat menolak dengan cara yang lebih 
ringan, hendaknya ia menempuh cara itu. Semua ini berhubungan 
dengan orang yang ingin memeranginya dalam arti yang sebenarnya. 


Apabila yang dimaksud dengan lafazh “memeranginya” adalah 
mencaci-maki, berdasarkan bahwa kata gat! (membunuh) digunakan 
pula dalam arti “melaknat”, dan laknat termasuk dalam mencela —dan 
didukung oleh lafazh yang berbeda-beda yang semuanya bermakna 
mencaci-maki— maka maksud hadits tersebut adalah: hendaknya ia 
tidak memperlakukan orang itu seperti sikap orang itu terhadapnya, 
bahkan ia cukup mengatakan “Sesungguhnya aku sedang puasa”. 


Para ulama berbeda pendapat, apakah kalimat “Sesungguhnya 
aku sedang puasa” ditujukan kepada orang yang mencacinya atau 
diucapkan dalam diri sendiri? Pendapat kedua dipilih oleh Al 
Mutawalli dan dinukil Ar-Rafi'i dari para ahli hadits. Sementara 
pendapat pertama diunggulkan oleh An-Nawawi dalam kitab A1 
Adzkar, dan dia berkata dalam kitab Syarh Al Muhadzdzab, “Setiap 
salah satu dari keduanya adalah baik.” Namun, mengucapkan dengan 
lisan adalah lebih berdasar. Tetapi apabila keduanya dilakukan, maka 
itu lebih baik. Dengan ketidakpastian ini, maka Imam Bukhari 
menyebutkannya —setelah beberapa bab— dalam bentuk pertanyaan 
dengan judul bab “Apakah Seseorang Mengatakan “Sesungguhnya 
Aku sedang Puasa” Apabila Ia Dicaci-Maki”. 
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Ar-Rauyani berkata, “Apabila puasa tersebut adalah puasa 
Ramadhan, maka hendaknya diucapkan dengan lisan, tetapi apabila 
selain puasa Ramadhan, maka hendaknya diucapkan dalam hati.” 
Sementara Ibnu Al Arabi mengklaim bahwa perbedaan ini hanya pada 
puasa sunah. Sedangkan puasa fardhu, ulama sepakat agar kalimat 
tersebut diucapkan dengan lisan. 


Adapun pengulangan kalimat “Sesungguhnya aku sedang 
puasa” adalah sebagai penekanan agar dia atau lawan bicaranya tidak 
mengerjakan perbuatan itu. Az-Zarkasyi menukil bahwa yang 
dimaksud dengan lafazh “Hendaklah ia mengatakan, “Sesungguhnya 
aku sedang puasa' (dua kali)”, yakni satu kali diucapkan dalam hati 
dan satu kali diucapkan dengan lisan. 


Ucapan dalam hati bermanfaat untuk mencegah dari merespon 
perbuatan lawan, sedangkan ucapan melalui lisan bermanfaat untuk 
mencegah lawan agar tidak mengganggunya. Pernyataan ini 
ditanggapi bahwa hakikat kata gaul (ucapan) adalah melalui lisan, 
akan tetapi tidak ada halangan apabila lafazh ini digunakan dalam 
konteks majaz. 


Kalimat, 168 (memeranginya), mungkin dipahami berdasarkan 


makna yang sebenarnya (hakiki), dan mungkin pula dipahami dalam 
arti “melaknat”, dimana makna ini kembali kepada makna “mencaci- 
maki”. 


Lafazh “gaatalahu” (memeranginya) dan “syaatamahu” 
(mencaci-makinya) tidak dapat dipahami “saling memerangi” dan 
“saling mencaci”, sebab orang yang berpuasa diperintahkan agar tidak 
melakukan perbuatan seperti itu. Bahkan, makna yang sebenarnya 
adalah, apabila seseorang datang untuk saling memerangi dan 
mencaci-maki, misalnya orang itu mulai menyerang dan mencaci- 
makinya, maka menurut kebiasaan seseorang yang diperangi atau 
dicaci-maki akan membalasnya. Maka, maksud dari kalimat “saling 
mencaci-maki” adalah kehendak orang yang tidak berpuasa untuk 
melakukan hal itu terhadap orang yang berpuasa. Kalimat seperti itu 
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juga digunakan untuk kesiapan melakukan perseteruan, meskipun 
perbuatan tersebut hanya dilakukan sepihak. Bahkan, kalimat seperti 
ini digunakan pula untuk perbuatan yang dilakukan oleh satu orang, 
seperti dikatakan “Aalajal amr” (dia menyelesaikan persoalan), atau 
perkataan “Aafaahullah” (semoga Allah memaafkannya). 


Adapun mereka yang memahami kalimat ini sebagaimana 
makna zhahirnya merupakan pemahaman yang salah, seperti mereka 
mengatakan, “Apabila orang yang berpuasa membalas caci maki 
dengan cacian pula, maka hendaknya ia segera menghentikan 


, ” 


perbuatannya dan berkata “sesungguhnya aku sedang puasa”. 


Kemungkinan kalimat “Sesungguhnya aku sedang berpuasa” 
dapat mencegah orang yang ingin memeranginya, dan jika orang itu 
terus malakukannya, maka hendaknya ia menolak dan mencegahnya 
dengan perbuatan yang lebih ringan. Namun jika yang dimaksud 
dengan kalimat “memeranginya” adalah “mencaci-makinya”, maka 
maksud hadits tersebut adalah: hendaknya dia tidak membalas 
perbuatan orang itu dengan perbuatan yang sama, tetapi hendaknya ia 
mengatakan “Sesungguhnya aku sedang puasa”. 


Sinali HD di Pa ss Li (Lebih baik di sisi Allah daripada 
aroma kesturi). Para ulama berbeda pendapat dalam memahami 
makna “Bau mulut orang yang berpuasa lebih baik di sisi Allah 
daripada aroma kestur?”, padahal Allah SWT Maha Suci dari 
menikmati wangi-wangian, karena yang demikian itu adalah sifat 
makhluk. Di samping itu, Allah SWT mengetahui sesuatu 
sebagaimana keadaan yang sebenarnya. 


Dalam masalah ini ada beberapa pendapat: 


Pertama, Al Maziri berkata, “Kalimat ini dipahami dalam 
konteks majaz, sebab biasanya kita sangat senang dan dekat dengan 
aroma wangi, maka hal ini dijadikan sebagai kiasan bagi puasa 
dikarenakan kedudukannya yang dekat dengan Allah. Untuk itu 
maknanya adalah, sesungguhnya bau mulut orang yang puasa itu lebih 
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baik di sisi Allah daripada wangi minyak kesturi dalam pandangan 
kamu. Pendapat ini disinyalir oleh Ibnu Abdil Barr. 


Kedua, sesungguhnya yang demikian itu berlaku pada malaikat. 
Bagi mereka, bau mulut (orang yang berpuasa) lebih wangi daripada 
aroma minyak kesturi dalam pandangan kalian. 


Ketiga, maknanya adalah, sesungguhnya kedudukan bau mulut 
dan minyak kesturi di sisi Allah berbeda dengan kedudukan keduanya 
dalam pandangan kalian. Pendapat ini mendekati pendapat pertama. 


Keempat, bahwasanya Allah memberi balasan kepadanya di 
akhirat sehingga nafasnya lebih wangi daripada aroma minyak kesturi, 
sebagaimana halnya orang yang terluka karena syahid akan datang 
pada hari Kiamat sedang lukanya menebarkan aroma wangi. 


Kelima, pemiliknya akan mendapatkan pahala yang lebih baik 
daripada aroma minyak kesturi, terutama bila dibandingkan dengan 
bau mulut. Pendapat keempat dan kelima ini dinukil oleh Iyadh. 


Keenam, Ad-Dawudi dan sejumlah ulama berpendapat bahwa 
yang dimaksud adalah bau mulut (orang yang berpuasa) lebih banyak 
mendatangkan pahala daripada minyak kesturi yang dianjurkan 
memakainya pada perkumpulan-perkumpulan dan majelis-majelis 
dzikir. Pendapat terakhir ini didukung oleh Imam An-Nawawi. 


Kesimpulannya, mereka memahami makna thayyib (baik) dalam 
arti menerima dan ridha. Dengan demikian, dalam hal ini ada enam 
pendapat. Menurut Al Oadhi Husain, bahwa ketaatan pada hari 
Kiamat akan memiliki aroma wangi yang menyebar. Sedangkan 
aroma puasa pada saat itu adalah seperti aroma minyak kesturi di 
antara ibadah-ibadah yang lain. Ketiga pendapat terakhir didukung 
oleh riwayat Imam Muslim, Imam Ahmad dan An-Nasa'i melalui 
jalur Atha' dari Abu Shalih, data ag 1 Xie Li (Lebih baik di sisi 
Allah pada hari Kiamat). Keterangan tambahan ini telah dinukil oleh 
Imam Ahmad dari hadits Basyir bin Al Khashashiyah. Ibnu Hibban 
telah memberi judul demikian bagi hadits tersebut dalam kitabnya 
Ash-Shahih, kemudian dia berkata, “Keterangan bahwa yang demikian 
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itu bisa saja terjadi di dunia.” Setelah itu, dia menyebutkan riwayat 
yang menyebutkan, abi 22 Kby yr Lai & (Mulut orang yang 
puasa ketika berbau karena makanan). Riwayat ini dinukil oleh Ibnu 
Hibban dan Imam Ahmad melalui jalur Al A'masy dari Abu Shalih. 


ae 0 


arti “zharf” (kata keterangan) akan keberadaan bau mulut, maka hal 
ini sesuai dengan riwayat pertama, yakni lafazh “pada hari Kiamat”. 
Akan tetapi makna lahir hadits itu (yakni bahwa ia terjadi di dunia) 
didukung oleh riwayat Al Hasan bin Sufyan dalam Musnad-nya, dan 
Al Baihagi dari hadits Jabir tentang keutamaan umat ini di bulan 
Ramadhan. Adapun dalil kedua adalah hadits, Kg Hani Apar up 


@kenadi HD At as LD OLX (sesungguhnya bau mulut mereka 
ketika sore hari lebih wangi di sisi Allah daripada aroma kesturi). 
Menurut Al Mundziri, sanad hadits ini mudhtharib. 


Ini termasuk salah satu masalah yang diperselisihkan oleh Ibnu 
Abdussalam dan Ibnu Shalah. Ibnu Abdussalam berpendapat bahwa 
yang demikian itu terjadi pada hari Kiamat, sebagaimana halnya darah 
orang yang mati syahid. Hal itu berdasarkan hadits yang menyebutkan 
“pada hari Kiamat”, sebagaimana yang telah disebutkan. Sedangkan 
Ibnu Shalah berpendapat bahwa hal itu terjadi di dunia, berdasarkan 
keterangan terdahulu, dan mayoritas ulama berpendapat seperti ini. 


Al Khaththabi berpendapat bahwa maksud “Kebaikannya” di 
sisi Allah adalah keridhan dan pujian-Nya terhadap hal itu. Menurut 
Ibnu Abdil Barr, maksudnya adalah lebih suci di sisi Allah dan lebih 
dekat kepada-Nya. Sedangkan Al Baghawi berpendapat bahwa yang 
dimaksud adalah pujian terhadap orang yang berpuasa serta ridha akan 
perbuatannya. 


Demikian juga pendapat Al Oaduri dari madzhab Hanafi, Ad- 
Dawudi dan Ibnu Al Arabi dari madzhab Maliki, serta Abu Utsman 
Ash-Shabuni, Abu Bakar As-Sam'ani dan selain mereka dari kalangan 
ulama madzhab Syafi'i. Mereka mengatakan bahwa kata tersebut 
merupakan ungkapan tentang keridhaan dan penerimaan. Adapun 
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penyebutan “hari Kiamat” pada riwayat tersebut dikarenakan hari 
Kiamat merupakan hari pembalasan. Pada hari itu, akan tampak 
bahwa bau mulut forang yang berpuasa) lebih berat timbangannya 
dibandingkan minyak kesturi yang digunakan untuk menghilangkan 
bau tidak sedap demi mencari ridha Allah SWT. 


Konteks hadits tersebut yang dikaitkan dengan lafazh “hari 
Kiamat” pada sebagian riwayat, dan disebutkan secara mutlak pada 
riwayat yang lain, adalah untuk mengingatkan bahwa keutamaan itu 
ada di dunia dan akhirat. Hal itu sama dengan firman-Nya, » “ 5 D! 


ad I'y (Sesungguhnya Tuhan mereka Maha mengetahui terhadap 


mereka pada hari itu). Padahal, Allah SWT Maha Mengetahui 
keadaan mereka setiap hari. 


Dari kalimat “lebih baik daripada aroma minyak kesturi” dapat 
dipahami bahwa bau mulut orang yang puasa lebih mulia daripada 
darah orang yang mati syahid, karena darah orang yang mati syahid 
disamakan dengan aroma minyak kesturi, sementara bau mulut orang 
yang puasa lebih baik dan wangi daripada aroma minyak kesturi. 
Akan tetapi, hal itu tidak berkonsekuensi bahwa puasa itu lebih utama 
daripada mati syahid. Seakan-akan hal itu dilihat dari asal muasal bau 
mulut dan darah itu sendiri, dimana asal bau mulut itu adalah suci 
sedangkan darah adalah sebaliknya (najis). Untuk itu, sesuatu yang 
asalnya suci tentu aromanya akan lebih baik. 


Pe Lp Ega, Diya, dab B5 (la meninggalkan makan dan 
minum serta syahwatnya karena Aku). Dalam kitab Al Muwaththa' 
disebutkan, &! .. tiga 3s Wily (Sesungguhnya ia meninggalkan 


syahwatnya... dan seterusnya). Penisbatannya kepada Allah tidak 
disebutkan dengan tegas, sebab hal itu telah diketahui. 


Hadits ini telah diriwayatkan oleh Imam Ahmad dari hadits 
Ishag bin Ath-Thaba' dari Malik, dimana setelah kalimat “lebih baik 
daripada aroma kestur?” disebutkan, &!.. & yg pa basi 1-3 , ai 3? pt 


(llah Azza wa Jalla berfirman, “Sesungguhnya ia meninggalkan 
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syahwatnya...” dan seterusnya). Begitu pula Sa'id bin Manshur, 
meriwayatkannya dari Mughirah bin Abdurrahman, dari Abu Az- 
Zinad, dia berkata pada bagian awal hadits, a N s “jan , 5 Ai ng ai 


PE Lp kalaby gas P3 gal AG Adly SA bip e) xp cataal! Y 4 NI 
(Allah SWT berfirman, “Semua amalan anak keturunan Adam adalah 
untuknya kecuali puasa, karena sesungguhnya puasa adalah untuk-Ku 
dan Aku yang akan memberi balasannya. Sesungguhnya anak 


keturuanan Adam meninggalkan syahwatnya dan makannya karena 
Aku”). | 


Adapun melalui sanad Atha' dari Abu Shalih disebutkan dengan 
lafazh, 4 psi a das 1 ag Fa Aa Ju (Allah Azza wa Jalla 


berfirman, “Semua amalan anak cucu Adam adalah untuknya.”). 
Dalam pembahasan tentang tauhid melalui jalur Al A'masy dari 
Abu Shalih disebutkan dengan lafazh, & #1 V3 J ara! Jay Pl Ji 
4 (Allah Azza wa Jalla berfirman, “Puasa itu adalah untuk-Ku dan 


aku akan memberi balasannya.”). 


Dari pembatasan pada  lafaah “Sesungguhnya ia 
meninggalkan...” dan seterusnya, dapat dipahami sebagai peringatan 
akan faktor yang menjadikan orang yang berpuasa mendapatkan hal 
itu. faktor tersebut adalah keikhlasan kepada Allah SWT. Untuk itu, 
apabila seseorang meninggalkan apa-apa yang disebutkan karena 
maksud lain, seperti untuk diet, maka ia tidak mendapatkan 
keutamaan yang dijanjikan Allah. 


Adapun yang menjadi tolok ukur terhadap hal-hal yang 
disebutkan adalah dorongan jiwa seseorang untuk mengerjakan atau 
meninggalkan. Dalam hal ini tidak diragukan bahwa seseorang yang 
tidak terbetik di dalam hatinya keinginan terhadap apa-apa yang 
disebutkan sepanjang siang hingga waktu berbuka, tidak sama dengan 
orang yang terbetik keinginan itu di dalam hatinya, tetapi dia melawan 
dengan sekuat tenaga untuk meninggalkannya. Sedangkan maksud 
“syahwat” di sini adalah keinginan untuk melakukan hubungan intim, 
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karena kata ini dihubungkan dengan kata makan dan minum, sehingga 
kalimat tersebut termasuk gaya bahasa menyebutkan kata yang 
bersifat umum setelah kata yang bersifat khusus. Sementara dalam 
kitab Al Muwaththa' kata “syahwat” disebutkan lebih dahulu daripada 
kata makan dan minum, maka di sini termasuk gaya bahasa 
menyebutkan kata yang bersifat khusus setelah kata yang bersifat 
umum. 


Dalam riwayat Ibnu Khuzaimah melalui jalur Suhail dari Abu 
Shalih, dari bapaknya disebutkan, HW # 4) udi u SIANG lalai FA 
Pu w (la meninggalkan makan dan minum karena Aku, dan ia 
meninbonlkah kelezatannya (juga) karena Aku). Lalu dalam riwayat 
Abu Ourrah melalui jalur ini disebutkan, 41753 Aalab3 Hae) SIA tx 
Pt u (Ja meninggalkan istrinya, syahwat, makan dan minumnya 
karena Aku). 


Keterangan yang lebih tegas dari itu tercantum dalam riwayat Al 
Hafizh Samuwaih melalui jalur Al Musayyib bin Rafi” dari Abu 
Shalih, (Pr ce £ bad) AJ Alai Ga dg DA (Ia meninggalkan 
syahwatnya dari makan, minum, dan jima' karena Aku). 

“S ai vi, s awali (Puasa adalah untuk-Ku dan Aku yang akan 
memberi balasannya). Demikian tercantum di tempat ini tanpa kata 
penghubung maupun yang lainnya. Sementara pada kitab Al 
Muwaththa' disebutkan dengan lafazh pt-a3, yakni dengan tambahan 
huruf fa' yang berfungsi untuk menerangkan sebab. Yakni, sesuatu 
yang menjadi penyebab sehingga puasa adalah untuk-Ku, yaitu karena 
ia telah meninggalkan syahwatnya karena Aku. 

Dalam riwayat Mughirah dari Abu Az- Zinad yang disebutkan 
Sa'id bin Manshur, 4 SA vi, e) 25 awali " “d 3T oa s (Semua 
amalan Gho Adam adalah baginya kecuali puasa, 


sesungguhnya ia adalah untuk-Ku dan Aku yang akan memberi 
balasannya). 
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Para ulama berbeda pendapat dalam memahami maksud “Puasa 
adalah untuk-Ku dan Aku yang akan memberi balasannya”, padahal 
seluruh amalan adalah untuk Allah dan Dialah yang akan 
membalasnya. Perbedaan ini melahirkan beberapa pendapat: 


Pertama, dalam puasa tidak ada unsur riya' seperti pada ibadah 
yang lain. Pendapat ini diriwayatkan oleh Al Maziri dan dinukil oleh 
Iyadh dari Abu Ubaid. Adapun pernyataan Abu Ubaid dalam kitabnya 
Al Gharib, “Kita telah mengetahui bahwa semua amal kebaikan 
adalah untuk Allah, dan Dia yang akan memberi balasannya, maka 
kami melihat bahwa disebutkannya “puasa” secara khusus adalah 
dikarenakan pelaksanaannya yang tidak nampak oleh manusia, bahkan 
puasa merupakan ibadah yang ada di dalam hati. Penafsiran ini 
didukung oleh sabda beliau, papa ) su 5 y (Tidak ada riya ' dalam 
puasa). Riwayat ini telah diceritakan oleh Syababah dari Ugail, dari 
Az-Zuhri, secara mursal.” Abu Ubaid juga berkata, “Yang demikian 
itu dikarenakan amal itu tidak akan ada jika tidak diwujudkan dalam 
perbuatan, kecuali puasa, karena ia adalah niat yang tidak tampak oleh 
manusia.” 


Hadits tersebut telah diriwayatkan oleh Al Baihagi melalui jalur 
Ugail. Dia juga menyebutkannya melalui jalur lain dari Az-Zuhri 
dengan sanad yang maushul dari Abu Salamah, dari Abu Hurairah 
dengan sanad yang lemah, & #1 vi, da Sl JB ae Y alaali 
4 (Puasa itu tidak ada (unsur) riya" di dalamnya, Allah SWT 
berfirman, “Puasa adalah untuk-Ku dan Aku yang akan memberi 
balasannya”). Bila riwayat ini shahih, maka akan memutuskan 
perbedaan yang ada. 

Al Ourthubi berkata, “Oleh karena semua amal perbuatan yang 
ada ini dapat dimasuki unsur riya', sedangkan puasa itu hanya 
dilakukan untuk Allah, maka Allah menisbatkan puasa itu kepada diri- 
Nya, sehingga disebutkan dalam hadits, (xi  Ygd £& (la 


meninggalkan syahwatnya karena aku). Sementara Ibnu Al Jauzi 
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berkata, “Seluruh ibadah sangat jarang luput dari unsur yang 
merusaknya, berbeda dengan puasa.” 


Jawaban ini diterima oleh Al Maziri dan dikuatkan oleh Al 
Ourthubi, bahwa manakala amal perbuatan manusia sangat mungkin 
dimasuki unsur riya', maka amal perbuatan itu dinisbatkan kepada 
mereka. Berbeda halnya dengan puasa, karena secara zhahir keadaan 
orang yang menahan diri dari makan dan minum dalam keadaan 
kenyang sama seperti keadaan orang yang menahan diri dari makan 
dan minum untuk fagarrub (mendekatkan diri) kepada Allah. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, makna penafian dalam sabda “Tidak 
ada riya" dalam puasa” adalah bahwasanya puasa itu tidak dimasuki 
oleh unsur riya', meskipun bisa saja dimasuki oleh unsur riya' dengan 
perkataan. Seperti seseorang yang berpuasa kemudian 
memberitahukan kepada orang lain bahwa ia berpuasa. Sesungguhnya 
amalan puasanya bisa dimasuki oleh unsur riya' dari sisi ini. 
Masuknya riya” dalam puasa sesungguhnya hanya dari sisi 
pemberitahuan, berbeda dengan amalan-amalan lain dimana riya' bisa 
memasukinya sekedar apabila perbuatan itu dilakukan. 


Sejumlah Imam berusaha memasukkan sebagian ibadah 
badaniyah (fisik) dalam kategori ibadah yang tidak dimasuki unsur 
riya', yaitu puasa. Menurut mereka, dzikir dengan mengucapkan Yaa 
ilaaha illallaah' (tidak ada Tuhan yang berhak disembah kecuali 
Allah) mungkin tidak dimasuki oleh riya', sebab cara pelaksanaannya 
cukup menggerakkan lisan tanpa mengikutkan bagian-bagian mulut 
lainnya, sehingga mungkin saja orang yang berdzikir mengucapkan 
kalimat tersebut di hadapan manusia tanpa mereka sadari. 


Kedua, maksud kalimat “dan Aku yang akan memberi 
balasannya” adalah bahwa Aku sendiri yang mengetahui jumlah 
pahalanya serta pelipatgandaan kebaikannya. Adapun ibadah-ibadah 
lainnya mungkin diketahui oleh sebagian manusia. 


Al Ourthubi berkata, “Maksudnya, sesungguhnya pahala amal 
perbuatan itu telah diberitahukan kepada manusia, dan pahala amalan 
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itu akan dilipatgandakan dari sepuluh sampai tujuh ratus hingga sesuai 
dengan kehendak Allah, kecuali puasa, dimana Allah akan 
membalasnya dengan pahala yang berlipat ganda tanpa batas.” 


Pendapat i ini diperkuat oleh riwayat Al A' masy dari Abu Shalih, 
J8 W sa 3 Hn Hilang S! Bi ran Kadi ia B1 oi des 1G 


“S AA ut 3 Xu 2 ama Y 1 (Setiap perbuatan anak keturunan Adam 


akan dilipatgandakan, satu kebaikan dilipatgandakan hingga sepuluh 
kali lipat sampai tujuh ratus kali lipat hingga apa yang dikehendaki 
oleh Allah. Allah SWT berfirman, “Kecuali puasa, sesungguhnya ia 
adalah untuk-Ku dan Aku yang akan memberi balasannya.”), yakni 
membalasnya dengan balasan yang tidak terhingga. Hal ini sama 
seperti firman Allah dalam surah Az-Zumar (39) ayat 10, ari Lal 


Ha hu aye OYuUa! (sesungguhnya hanya orang-orang sabarlah 
yang dicukupkan pahala mereka tanpa batas). Orang-orang yang 


sabar adalah mereka yang berpuasa menurut pendapat mayoritas 
ulama. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, pendapat seperti ini telah 
dikemukakan oleh Abu Ubaid dalam kitabnya Al Gharib. Ia berdalil 
bahwa puasa merupakan kesabaran. Hal itu dikarenakan orang yang 
berpuasa telah melatih dan menjadikan dirinya sabar terhadap 
syahwat. Sementara Allah telah berfirman, “Sesungguhnya hanya 
orang-orang sabarlah yang dicukupkan pahala mereka tanpa batas”. 


Pendapat ini diperkuat oleh riwayat Al Musayyab bin Rafi” dari 
Abu Shalih yang dikutip oleh Samuwaih, &Y #4! Y) kep ian d! 
A3 GI So Y (Sampai tujuh ratus kali lipat, kecuali puasa dimana 
tidak seorang pun tahu balasannya). Demikian pula riwayat yang 
dikutip oleh Ibnu Wahab dalam kitabnya Al Jami' dari Umar bin 
Muhammad bin Zaid bin Abdullah bin Umar, dari kakeknya (Zaid) 
melalui jalur yang mursal. Lalu Ath-Thabrani meriwayatkannya 


dengan sanad yang maushul, dan Al Baihagi melalui jalur lain dari 
Umar bin Muhammad, dari Abdullah bin Minar, dari Ibnu Umar, dari 
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Nabi SAW, aw a as IE (Amal-amal di sisi Allah adalah tujuh), 
dan di dalamnya disebutkan, 41 Y AkE LIF sk Y Ya#) (Dan amalan 
yang tidak diketahui Telsanma selain Allah), kemudian beliau 
bersabda, Aa AT Y! Ng Ar y sad Yaa Tip (Adapun amalan yang 
fidak diketahui 2 adlkran Paketan kesah Allah adalah puasa). 


Al @urthubi berkata, “Secara zhahir, pendapat ini baik, hanya 
saja telah disebutkan dan akan disebutkan dalam sejumlah hadits 
bahwa puasa satu hari akan dibalas dengan sepuluh hari. Ini adalah 
nash tentang ketentuan pelipatgandaan pahala puasa. Maka, jawaban 
yang telah dikemukakan adalah batil.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, apa yang telah dikatakan tidaklah 
salah, bahkan maksud riwayat yang dia sebutkan adalah bahwa puasa 
satu hari akan ditulis baginya puasa sepuluh hari. Adapun kadar 
pahala yang demikian itu hanya Allah yang mengetahuinya. Hal ini 
diperkuat oleh kalimat “Aku yang memberi balasannya”. Karena 
apabila seorang yang pemurah mengatakan “Aku sendiri yang 
bertanggung jawab langsung terhadap pemberian itu”, maka pada 
yang demikian itu terdapat isyarat akan keagungan dan besarnya 
pemberian tersebut. 


Ketiga, maksud kalimat “Puasa adalah untuk-Ku” adalah 
sesungguhnya puasa merupakan ibadah yang paling Aku cintai. An- 
Nasa'i dan lainnya meriwayatkan dari Abu Umamah, dari Nabi SAW, 
2 Jua Y Xp #palh Ce (Hendaklah engkau berpuasa, karena 
sesungguhnya tidak ada yang serupa dengannya). Namun, pendapat 
ini dibantah oleh hadits shahih yang berbunyi, #SItS1 z5 of "ls, 
2ali (Ketahuilah, sesungguhnya sebaik-baik amal kalian adalah 
shalat). 


Keempat, penisbatan di sini dalam makna tasyrif dan ta 'zhiim 
(pengagungan), seperti dikatakan “Baitullah” (rumah Allah), meski 
semua rumah adalah milik Allah. 
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Ibnu Al Manayyar berkata, “Pengkhususan yang bersifat umum 
pada konteks seperti ini hanya dipahami sebagai bentuk penghormatan 
dan pengagungan.” 


Kelima, tidak membutuhkan makanan dan keinginan syahwat 
yang lain termasuk sifat Allah SWT. Untuk itu, ketika seseorang 
berpuasa untuk mendekatkan diri kepada-Nya dengan melakukan 
sesuatu yang sesuai dengan sifat-Nya, maka Dia menisbatkan kepada 
diri-Nya. 


Al @urthubi berkata, “Maksudnya, bahwa amal perbuatan 
seorang hamba itu sesuai dengan keadaan mereka, kecuali puasa, 
dimana ia sesuai dengan salah satu sifat Allah. Seakan-akan Allah 
berfirman, “Sesungguhnya orang yang berpuasa itu mendekatkan diri 
kepada-Ku dengan mengerjakan perbuatan yang berkaitan dengan 


, ” 


salah satu sifat-Ku'. 


Keenam, maksudnya sama seperti pendapat kelima, tetapi 
dinisbatkan kepada para malaikat, sebab yang demikian itu termasuk 
sifat mereka. 


Ketujuh, sesungguhnya puasa itu hanya untuk Allah, dan tidak 
ada bagian bagi hamba dalam puasa itu. Al Khaththabi berkata, 
“Apabila yang dimaksud dengan bagian di sini adalah pujian karena 
melakukan ibadah itu, maka ini kembali kepada pendapat pertama.” 
Hal ini telah diungkapkan oleh Ibnu Al Jauzi, “Maksudnya, orang 
yang puasa tidak memiliki bagian apapun dari puasanya, berbeda 
dengan ibadah lainnya, dimana ia mendapatkan bagian berupa pujian 
manusia atas ibadah yang dilakukannya.” 


Kedelapan, sebab penisbatan puasa kepada Allah adalah karena 
puasa tidak pernah digunakan sebagai sarana untuk menyembah selain 
Allah. Berbeda dengan shalat, sedekah, thawaf dan yang seperti itu. 
Akan tetapi, pendapat ini disanggah dengan kenyataan yang dilakukan 
oleh para penyembah bintang serta para penghuni haikal (rum ah 
peribadatan Yahudi, penerj) dan mereka yang menyerahkan diri untuk 
berkhidmat, dimana mereka beribadah untuk hal-hal tersebut dengan 
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melakukan puasa. Lalu sanggahan ini dijawab bahwa mereka itu tidak 
meyakini bintang sebagai Tuhan, tetapi mereka beranggapan bahwa 
bintang memiliki kekuatan. Menurut saya, jawaban ini kurang tepat, 
sebab para penyembah bintang terbagi menjadi dua golongan. 
Golongan pertama berkeyakinan bahwa bintang adalah Tuhan. 
Mereka itulah orang-orang yang ada sebelum Islam, lalu sebagian 
mereka tetap dalam kekufurannya setelah Islam datang. Sedangkan 
golongan kedua adalah mereka yang berkeyakinan seperti golongan 
pertama, tetapi akhirnya mereka memeluk Islam, meskipun tetap 
mengagungkan bintang. Mereka inilah yang disinyalir dalam jawaban 
tadi. 


Kesembilan, seluruh amalan dijadikan penebus kezhaliman 
pelakunya terhadap orang lain, kecuali puasa. Hal ini telah 
diriwayatkan oleh Al Baihagi melalui jalur Ishag bin Ayyub bin 
Hassan Al Wasithi dari bapaknya, dari Ibnu Uyainah, dia berkata, 
“Apabila datang hari Kiamat, maka Allah akan melakukan 
perhitungan dengan hamba-Nya, dan semua kezhaliman yang 
dilakukannya akan ditebus dengan amal kebaikannya hingga tidak 
tersisa lagi amal kebaikan yang dimiliki, kecuali puasa. Maka, Allah 
menanggung kezhalimannya yang tersisa dan memasukkannya ke 
dalam surga karena puasanya.” 


Al @urthubi berkata, “Dahulu saya menganggap bahwa ini 
adalah jawaban yang baik, hingga saya merenungkan hadits tentang 
orang yang bangkrut (muflis| di akhirat kelak, dan saya menemukan 
dalam hadits tersebut bahwa puasa termasuk amalan yang dijadikan 
penebus kezhaliman, 33 ag yi Dp MEN) ay Pe Sadl Cmkiadi 
laa Jt JST tia Up TA aa 335 (Orang bangkrut adalah orang yang 
datang pada hari Kiamat dengan membawa (pahala) shalat, sedekah 
dan puasa. Ia datang dan telah mencaci orang ini, memukul orang ini 
dan memakan harta orang ini). Lalu di dalamnya disebutkan, “5:3 


PEN nd 


Ia Ho Ga DN JI ta NN anta ya Ti aa 
2 . it : sa? ore . 7 H4 £. . n . pe aa i k sa d K 
Ku) "Na PB la ya ita (Maka diambil kebaikannya untuk 
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orang ini dan untuk orang ini. Apabila kebaikan-kebaikannya telah 
habis sebelum ia menyelesaikan apa yang menjadi tanggungannya, 
maka diambillah keburukan orang-orang tersebut lalu dibebankan 
kepadanya, kemudian ia dicampakkan kedalam neraka). Secara zhahir 
puasa termasuk dalam amal ibadah yang lain dalam hal ini.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, apabila pendapat Ibnu Uyainah dapat 
dibuktikan kebenarannya, maka ada kemungkinan puasa dikecualikan 
dari amal ibadah lain yang dijadikan penebus. Dalil yang 
menunjukkan hal itu adalah hadits riwayat Imam Ahmad melalui jalur 
Hammad bin Salamah dari Muhammad bin Ziyad, dari Abu Hurairah, 

Zen e @ “ 8. . 83 

dari Nabi SAW, & S1! Vi) Jadi capai VI BUS Jadi JS (Semua 
amalan adalah kafarat (penebus| kecuali puasa. Sesungguhnya puasa 
adalah untuk-Ku dan Aku yang akan memberi balasannya). Abu Daud 
Ath-Thayalisi juga meriwayatkan dalam Musnad-nya dari Syu'bah, 

o 8. Pa 3 Pan 
dari Muhammad bin Ziyad dengan lafazh, Je! JS : dai, DG Kar Ju 
ali Y 2s (Tuhan kalian berfirman, “Semua amalan adalah 
kafarat (penebus) kecuali puasa.”). 


Imam Bukhari meriwayatkan dalam pembahasan tentang tauhid 
dari Adam, dari Syu'bah dengan lafazh, Y! 2 35US 851 51 Alan U JS 
ad (semua amal yang dikerjakan anak cucu Adam adalah sebagai 
kafarat (penebus) baginya kecuali puasa). 

Oasim bin Ashbagh meriwayatkan melalui jalur lain dari 
Syu'bah dengan lafazh, & S1! Vi) Bad BUS 1 ag IS J8 Reg 
Ua meriwayatkan dari Tuhan kalian, bahwa Dia berfirman, “Bagi 
setiap amal ada kafarat, dan puasa adalah untuk-Ku dan Aku yang 


akan memberi balasannya. ”) dalam riwayat ini tidak disebutkan kata 
yang menunjukkan pengecualian (kecuali puasa). 


Imam Ahmad juga meriwayatkan hal yang serupa dari Ghundar, 
dari Syu'bah, tetapi dengan lafazh, 3545 (kdi FS (Setiap amalan 
mempunyai kafarat (penebus |). 
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Ini berbeda dengan kandungan riwayat Adam, karena setiap 
kemaksiatan mempunyai kafarat (penebus) dari ketaatan dan 
kebaikan. Sedangkan makna riwayat Ghundar adalah, setiap ketaatan 
merupakan kafarat (penebus) bagi perbuatan maksiat. 


Al Ismaili menjelaskan bahwa perbedaan tersebut berasal dari 
Syu'bah. Kemudian Al Ismaili meriwayatkannya melalui jalur 
Ghundar dengan menyebutkan “pengecualian”, sehingga terjadi pula 
perbedaan pada Ghundar. Pengecualian tersebut mendukung pendapat 
yang dikemukakan oleh Ibnu Uyainah. Namun, meskipun sanad-nya 
shahih, tetap saja bertentangan dengan hadits Hudzaifah, S & Ai 13 


ip aa 2. Tya say, Su, Mal (Fitnah seorang laki-laki 


dalam keluarga, harta dan anaknya dapat ditebus oleh shalat, puasa 
dan sedekah). 


Barangkali inilah rahasia mengapa Imam Bukhari menyebutkan 
bab sesudahnya dengan judul, “Puasa adalah Kafarat”, lalu dia 
menyebutkan hadits Hudzaifah. 


Kesepuluh, sesungguhnya puasa tidaklah nampak ditulis oleh 
para malaikat penjaga seperti amalan-amalan yang lain. Pendukung 
pendapat ini berdalil dengan hadits yang sangat lemah, seperti 
disebutkan oleh Ibnu Al Arabi dalam kitabnya Al Musalsalat dengan 
lafazh, Ska he pala Y LAI ya CAB BEI pa ja ja LE A1 JO 
diumid Olbarh Y, Ne (Allah berfirman, “Ikhlas adalah rahasia di 


antara rahasia-Ku, aku menitipkannya di hati orang yang Aku cintai. 
Malaikat tidak mengetahuinya untuk ditulis, dan tidak pula syetan 
untuk dirusak”). Cukuplah sebagai bantahan bagi pendapat ini hadits 
yang shahih tentang menulis kebaikan orang yang ingin melakukan 
meskipun akhirnya ia tidak jadi mengerjakannya. 


Inilah jawaban-jawaban yang saya ketahui. Ath-Thaligani dalam 
kitabnya Hazha'ir Al Ouds telah mengumpulkan jawaban-jawaban 
tersebut melebihi apa yang saya sebutkan, tetapi saya tidak sempat 
meneliti kitab tersebut. 
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Para ulama sepakat bahwa yang dimaksud dengan puasa di sini 
adalah puasa yang pelakunya mampu menjauhi perbuatan maksiat, 
baik dalam bentuk perkataan maupun perbuatan. | 


Ibnu Al Arabi menukil dari sebagian ahli zuhud bahwa yang 
demikian itu khusus bagi puasa kelompok yang istimewa. 
Menurutnya, puasa itu terbagi menjadi empat: 


Pertama, puasa orang awam (shaumul awam), yaitu menahan 
diri dari makan, minum dan melakukan hubungan intim. 


Kedua, puasa orang khusus di antara orang awam (shaumu 
khawashil awam), yakni sama seperti pertama disertai menjauhi hal- 
hal yang diharamkan, baik berupa perkataan maupun perbuatan. 


Ketiga, puasa orang-orang khusus (shaumul khawash) yaitu 
menahan diri dari sesuatu selain dzikir kepada Allah dan ibadah 
kepadanya. 


Keempat, puasa orang yang istimewa (shaumu khawashil 
khawash), yaitu menahan diri dari segala sesuatu selain kepada Allah 
SWT, dan hal itu dia lakukan sampai hari Kiamat. Ini merupakan 
tingkatan yang paling tinggi. Namun, membatasi cakupan hadits di 
atas pada golongan ini saja tidaklah tepat. 


Jawaban yang mendekati kebenaran adalah jawaban yang 
pertama dan kedua, kemudian setelah itu jawaban kedelapan dan 
kesembilan. 


Kalimat (ali Y (kecuali puasa) merupakan pengecualian dari 
perkataan yang tidak disebutkan, sebagaimana yang diindikasikan 
oleh kalimat sebelumnya. Adapun maksudnya adalah, sesungguhnya 
amal kebaikan itu dilipatgandakan balasannya dari sepuluh sampai 
tujuh ratus kali lipat, kecuali puasa, karena pahalanya tidak ada yang 
dapat mengetahuinya kecuali Allah. Oleh sebab itu, Allah sendiri yang 


langsung membalasnya dan tidak mewakilkannya kepada yang lain. 
Demikian pendapat Al Baidhawi. 
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Menurutnya, ada dua hal yang menyebabkan puasa mendapat 
keistimewaan seperti itu: 


Pertama, seluruh amal ibadah dapat dilihat oleh manusia, 
sedangkan puasa adalah rahasia antara hamba dengan Allah. Ia 
melakukannya dengan ikhlas dan hanya mencari ridha-Nya. Inilah 
yang diisyaratkan oleh lafazh hadits, «4 s$ (Sesungguhnya ia (puasa| 


adalah untuk-Ku). 


Kedua, seluruh kebaikan membutuhkan harta yang harus 
dibelanjakan atau kekuatan fisik, sedangkan puasa merupakan ibadah 
yang berupaya untuk mengalahkan nafsu dan mengurangi kekuatan 
fisik. Ini merupakan upaya melatih diri untuk bersabar menghadapi 
rasa lapar, haus dan meninggalkan hawa nafsu. Inilah yang 
diisyaratkan oleh kalimat dalam hadits, Pj ca bigo PX (la 
meninggalkan syahwatnya karena Aku). 


Ath-Thaibi menjelaskan, bahwa lafazh “ia meninggalkan 
syahwatnya...” dan seterusnya adalah kalimat baru yang berfungsi 
menjelaskan konsekuensi hukum yang disebutkan. Adapun pendapat 
Al Baidhawi, bahwa pengecualian itu dari kalimat yang tidak 
disebutkan perlu dianalisa lebih lanjut, karena bisa saja dikatakan 
bahwa kalimat tersebut dikecualikan dari setiap amalan, dan hal ini 
diriwayatkan dari Allah berdasarkan firman-Nya di sela-sela hadits, 
“Allah Ta'ala berfirman...”. Ketika kalimat itu tidak disebutkan di 
awal kalimat, maka disebutkan di tengah-tengahnya untuk 
menjelaskan. Hal itu berfungsi menggambarkan kebesaran apa yang 
diucapkan, karena sesungguhnya Nabi SAW tidak mengatakan 
berdasarkan hawa nafsunya. 


gu yaa Tema (Dan satu kebaikan akan dibalas dengan 


sepuluh kali lipat yang sepertinya). Demikian disebutkan secara 
ringkas dalam riwayat Imam Bukhari. Namun, kalimat tersebut 
disbutkan secara lengkap dalam kitab Al Muwaththa' seperti yang 
saya jelaskan. 
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Abu Nu'aim dalam kitabnya Al Mustakhraj meriwayatkan 
melalui jalur Al Ga'nabi (guru Imam Bukhari dalam riwayat ini). 
Setelah kalimat “Dan Aku yang akan membalasnya”, dia mengatakan, 
“Setiap satu kebaikan yang dilakukan oleh anak-cucu Adam dibalas 
sepuluh yang sepertinya sampai tujuh ratus kali lipat, kecuali puasa, 
sesungguhnya ia adalah untuk-Ku dan Aku yang akan membalasnya”. 
Dia mengulangi kalimat “dan Aku yang akan membalasnya” pada 
akhir kalimat sebagai penegasan. Ini mengisyaratkan jawaban yang 
kedua. Dalam riwayat Abu Shalih dari Abu Hurairah di bagian akhir 
hadits disebutkan, HO stal (Bagi orang yang berpuasa 


ada dua kegembiraan). Hal ini akan diterangkan setelah enam bab. 


3. Puasa adalah Kafarat (Penebus) 


Ea Bi Ia AA on TAB JO NS 3 IT ip 
SIB AAA, ACA, ICA WI 23 dh da 3 JA 3 
af, SI NA US an 3 ea 1 Ul 33 Jera 
ap ai ab oa ajaa aa DB 3 AKI 

Ab ab 33 Abs am as IS Ld 


1895. Dari Abu Wa'il, dari Hudzaifah, dia berkata: Umar RA 
berkata, “Siapakah yang menghafal hadits dari Nabi SAW tentang 
fitnah?” Hudzaifah berkata, “Aku mendengar beliau SAW bersabda, 
“Fitnah seseorang dalam keluarga, harta dan tetangganya ditebus 
oleh shalat, puasa dan sedekah?” Umar berkata, “Aku tidak bertanya 
tentang ini. Namun, aku bertanya tentang fitnah yang bergejolak 
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bagaikan gelombang di lautan.” Hudzaifah berkata, “Sesungguhnya 
pada yang demikian itu terdapat pintu yang tertutup.” Umar berkata, 
“Apakah dibuka atau dirusak?” Hudzaifah menjawab, “Bahkan 
dirusak.” Umar berkata, “Yang demikian itu berarti tidak pernah 
ditutup lagi hingga hari Kiamat.” Kami bertanya kepada Masrug, 
“Tanyakan kepadanya, apakah Umar mengetahui siapakah pintu itu?” 
Maka dia bertanya kepadanya, dan dia (Hudzaifah) berkata, “Ya, 
sebagaimana dia mengetahui bahwa setelah esok hari adalah malam.” 


Keterangan Hadits: 


Dalam hadits ini terdapat apa yang termuat pada judul bab, 
hanya saja kandungan judul bab bersifat mutlak sementara hadits yang 
disebutkan berkaitan dengan fitnah harta serta apa yang disebutkan 
bersamanya. Ada kemungkinan dikatakan bahwa hadits ini tidak 
bertentangan dengan hadits pada bab sebelumnya yang menyebutkan 
bahwa amal kebaikan itu menjadi kafarat (penebus dosa), kecuali 
puasa, sebab keterangan yang menetapkan puasa sebagai kafarat 
hanyalah untuk hal-hal tertentu, sedangkan keterangan yang 
menafikan puasa sebagai kafarat berlaku pada hal-hal yang lain. 
Sementara itu, Imam Bukhari telah memahaminya di tempat lain 
sebagai kafarat (penebus) terhadap kesalahan secara mutlak. Dia 
memberi judul pada pembahasan tentang zakat, “Sedekah Menjadi 
Penebus Kesalahan”. Kemudian dia menyebutkan hadits ini. 
Pandangan yang memahaminya secara mutlak didukung oleh riwayat 
dalam Shahih Muslim dari hadits Abu Hurairah, dari Nabi SAW, 
MAS AA LAI NASA Ot, JI Utan Lead DA tadi (Shalat 
lima waktu, Ramadhan hingga Ramadhan adalah kafarat (penebus/ 
apa-apa yang terdapat di antaranya selama perbuatan dosa besar 
dijauhi). Hal itu telah disebutkan pada pembahasan tentang shalat. 


Ibnu Hibban menyebutkan dalam kitab Shahih-nya dari Abu 
Sa'id, dari Nabi SAW, Ud U YSS 3846 Up) Ulah ale Uya 
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(Barangsiapa berpuasa Ramadhan dan mengetahui batasan- 
batasannya, maka ditebuslah kesalahan yang sebelumnya). 


Dalam riwayat Imam Muslim dari hadits Abu Gatadah 
disebutkan, 1x Pe AA OP eat IG B8 ae 5) (Sesungguhnya 
puasa pada hari Arafah menebus (kesalahan) dua tahun, dan puasa 
pada Asyura'" menebus (kesalahan) satu tahun). Atas dasar ini, maka 
kalimat awali Pi 8 3s Jaa s (Semua amalan adalah kafarat 


(penebus) ketuan puasa) ada kemungkinan maksud pengecualian 
“kecuali puasa” di sini adalah karena puasa merupakan kafarat 
(penebus), dan masih ditambah lagi pahalanya. Puasa seperti itu 
adalah puasa yang dilakukan dengan ikhlas, jauh dari riya” dan 
perbuatan terlarang lainnya seperti yang telah dijelaskan. 


4. (Pintu) Ar-Rayyan bagi Orang yang Berpuasa 


4 Sg Ig AED AN gan JP 
2 On jus Bun e Ana MN AK 


0 3 30, 


Sts ap Ta . an y sa Ba eri AT Tg 
Tan Ja 3 BEN as 

1896. Dari Sahal RA, dari Nabi SAW, beliau bersabda, 
“Sesungguhnya di surga terdapat pintu yang dinamakan Ar-Rayyan. 
Orang-orang yang berpuasa masuk melalui pintu itu pada hari 
Kiamat, tidak seorang pun masuk melalui pintu itu selain mereka. 
Dikatakan, “Mana orang-orang yang berpuasa?" Maka mereka 
berdiri. Tidak ada seorang pun yang masuk melewati pintu itu selain 


mereka. Apabila mereka telah masuk, maka pintu itu ditutup, dan 
tidak ada seorang pun yang masuk (lagi) melaluinya.” 
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ya Na BN RA 


oo 0. 9 


Op Nia SI EU PER NA ya GP Jasa PSP) BBI 
Ja oa 1 Sa un ai — ye £ Na Ja ce OS ad 
D6 ka SS ali dat an Ss ea Gea ri Ka P3 Maa 
S MJ BI Ai P3 sa.) JR Ia OS Lag OLI 
LD 0. 03 - - se pa E Lane AN - 

Bb Ih PA EU An Ia OA al btn gan 
oi ae as AI OT HA SA JP DP La AI 
o 40 2 o 4 z Ha £ 2 0 r 

AO pai 

1897. Dari Abu Hurairah RA, bahwasanya Rasulullah SAW 
bersabda, “Barangsiapa menafkahkan dua pasangan di jalan Allah, 
maka dia akan diseru dari pintu-pintu surga, Wahai Abdullah, ini 
adalah baik. Barangsiapa termasuk ahli shalat, maka akan dipanggil 
dari pintu shalat. Barangsiapa termasuk ahli jihad, maka akan 
dipanggil dari pintu jihad. Barangsiapa termasuk ahli puasa, maka 
akan dipanggil dari pintu Ar-Rayyan, dan barangsiapa termasuk ahli 
sedekah, maka akan dipanggil dari pintu sedekah?” Abu Bakar RA 
berkata, “Demi bapak dan ibuku, wahai Rasulullah! Tidak ada 
persoalan tentang orang-orang yang dipanggil dari pintu-pintu 
tersebut, tetapi apakah ada seseorang yang dipanggil dari semua pintu- 


pintu itu?” Rasulullah SAW menjawab, “Ya (ada), dan aku berharap 
engkau termasuk di antara mereka.” 


Keterangan Hadits: 

Ar-Rayyan adalah nama salah satu pintu di surga yang hanya 
dimasuki oleh orang-orang yang berpuasa. Kata tersebut sesuai 
dengan maknanya, sebab 4r-Rayyan berasal dari kata Ar-Rayy 
(melepas dahaga), sesuai dengan kondisi orang-orang yang berpuasa. 
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Bahkan akan disebutkan bahwa siapa yang masuk melewati pintu itu, 
maka dia tidak akan merasa haus selamanya. 


Al Ourthubi berkata, “Disebutkannya kata Ar-Rayy (melepas 
dahaga) tanpa menyinggung tentang “kenyang”, karena kata kedua 
merupakan konsekuensi kata yang pertama.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, “Atau karena dahaga itu lebih berat 
daripada lapar bagi orang yang berpuasa.” 

uu di te, ol (sesungguhnya dalam surga terdapat pintu). Az- 
Zain bin Al Manayyar berkata, “Dikatakan Li -) (dalam surga) dan 
tidak dikatakan End (surga memiliki) adalah untuk memberi asumsi 


bahwa di pintu tersebut terdapat kenikmatan dan kesenangan dalam 
surga, sehingga lebih membuat seseorang untuk merindukannya.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, hadits i ini telah diriwayatkan melalui 
jalur lain dengan lafazh, Beng Y OG PPI gama DG La Sa ri alas sn 3) 


o O' pasal Y (Sesungguhnya surga memiliki delapan Saki di antaranya 


ada pintu yang bernama Ar-Rayyan, hanya orang-orang yang 
berpuasa yang masuk melalui pintu itu). Demikian Al Jauzagi 
meriwayatkan melalui jalur Abu Ghassan dari Abu Hazim. Imam 
Bukhari juga meriwayatkan melalui jalur yang sama dalam 
pembahasan tentang awal mula penciptaan, tetapi disebutkan dengan 


“9. 


lafazh, A ri Ls End $ Di surga ada delapan pintu). 


Ia Aa Kat “ et | 33 58 (Apabila mereka telah masuk, 
maka pintu itu ditutup, dan tidak ada seorang pun yang masuk dari 
pintu itu (lagi)). Disebutkannya berulang-ulang penafian adanya 
orang selain mereka yang masuk melewati pintu itu adalah untuk 
memberi penekanan. 


Kalimat KE AL (Maka tidak ada yang masuk) dianeksasikan 
dengan kata set (ditutup), yakni selain mereka yang telah masuk, 


tidak ada lagi yang masuk melalui pintu itu. Dalam riwayat Imam 
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Muslim dari Abu Bakar bin Abi Syaibah, dari Khalid bin Makhlad 
(guru Imam Bukhari dalam riwayat ini) disebutkan, GE! &1 J25 13 
(Apabila orang yang terakhir di antara mereka telah masuk, maka 


pintu itu ditutup). Demikian yang tercantum dalam sebagian naskah 
Shahih Muslim, tetapi kebanyakan naskah menyebutkan, «#3 J23 54 


Gaet (Apabila orang yang pertama di antara mereka telah masuk, 


maka pintu itu ditutup). Menurut Al Gadhi Iyadh dan lainnya, ini 
merupakan suatu kesalahan, karena kalimat yang benar adalah “yang 
terakhir di antara mereka”. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, demikian yang diriwayatkan Ibnu 
Abi Syaibah dalam Musnad-nya dan Abu Nu'aim dalam kitabnya A1 
Mustakhraj. Al Ismaili dan Al Jauzagi meriwayatkan melalui 
beberapa jalur dari Khalid bin Makhlad. Begitu juga An-Nasa'i dan 
Ibnu Khuzaimah meriwayatkan melalui jalur Sa'id bin Abdurrahman 
serta selainnya dengan tambahan, "ut tilas a La upah Op JP Lp 
(Barangsiapa yang masuk akan minum, dan barangsiapa yang 
minum, maka tidak akan merasa haus selamanya). Dalam riwayat At- 
Tirmidzi melalui jalur Hisyam bin Sa'ad dari Abu Hazim disebutkan 
dengan redaksi yang sama sepertinya seraya ditambahkan, S J3 uya 


ALI. . 5 . 
Il tely (Barangsiapa memasukinya, maka tidak akan merasa haus 


selamanya). An-Nasa'i dan Al Ismaili juga meriwayatkan melalui 
jalur Abdul Aziz bin Hazim dari bapaknya, tetapi sanad-nya mauguf. 
Namun, sebenarnya status hadits ini adalah marfu 

YA Pi &£ (diriwayatkan dari Abu Hurairah). Ibnu Abdil Barr 
berkata, “Para perawi dari Imam Malik sepakat menyatakan bahwa 
riwayat ini memiliki sanad yang maushul, kecuali Yahya bin Bukair 
dan Abdullah bin Yusuf, dimana keduanya meriwayatkan secara 
mursal. Adapun Al Ga'nabi tidak mencantumkannya sama sekali. 
Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa Ad-Daruguthni meriwayatkannya 
dalam kitab Al Muwatha 'at melalui jalur Yahya bin Bukair dengan 
sanad yang maushul. Barangkali terjadi perbedaan penukilan dari 
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Yahya bin Bukair mengenai hal itu. Dia juga meriwayatkan melalui 
jalur Al Ga”nabi, maka barangkali dia meriwayatkannya di luar kitab 
Al Muwathatha'. 


At Jana dn Gel 3 (barangsiapa menafkahkan dua 
pasangan di jalan Allah). Ismail Al Gadhi meriwayatkan dari Abu 
Mush'ab, dari Malik, #U 1 (Daripada hartanya). Kemudian terjadi 


perbedaan mengenai lafazh AI Jew $ (di jalan Allah), dikatakan 


bahwa yang dimaksud adalah jihad atau lebih luas dari itu. Adapun 
maksud “dua pasangan” adalah menginfakkan dua harta benda dari 
satu jenis, seperti yang akan dijelaskan. 


Oei A u CG padi Jai va OS Hah (barangsiapa termasuk ahli 
puasa, miaka akan dipanggil dari pintu Ar-Rayyan). Dalam riwayat 
Muhammad bin Amr dari Az-Zuhri, dari Ahmad disebutkan, Jai 1g 


La 30 


oa & ji y «2 Oa DU padi Jan Jas Wah Aa Ry DG Jas (Bagi 

setiap pelaku suatu amal memiliki pintu yang ia dipanggil darinya 
dengan sebab amal tersebut. Untuk orang-orang yang berpuasa, 
terdapat pintu yang mereka dipanggil darinya yang bernama pintu 
Ar-Rayyan). Riwayat ini sangat tegas menyebutkan maksud judul bab, 
dan hadits ini akan diterangkan secara mendetail pada pembahasan 
tentang keutamaan Abu Bakar. 


5. Apakah Dikatakan “Ramadhan” atau “Bulan Ramadhan” dan 
Orang yang Berpendapat Diperbolehkannya Semua itu 


Lana Y LB) OKaa, ale Ang “le FI Pe P3 J8, 


Ola) 


Nabi SAW bersabda, “Barangsiapa puasa Ramadhan”. Beliau 
bersabda, “Jangan kalian mendahului Ramadhan.” 


36 — FATHUL BAARI 


s3 ig Da or- A Ai y LO M1 o. A, . e Lo.3 £ 0. 

BP JB bg EA le Apn) OLS DI nh SA HP 

Find TApat bas Ot AA elbr 

1898. Dari Abu Hurairah RA bahwa Rasulullah SAW bersabda, 
“Apabila datang bulan Ramadhan, maka pintu-pintu surga dibuka.” 


82, og 05 . E £ 30 cat ui 2 6 - 
Pa - or. Aa 2 1 LA Fake ja Pn So tan Big Te o.3 Pa - 
Play ale eko Sl ipa) JB 1Oah ES AI po) SA UI aa 
£ Gee Lot 9 ORG -G ro 0 2 “ £ 0, Tki 4 
(aga Agt AE, ce Law Al 3 Olah) 43 J3 s 

SPA ada 


1899. Dari Ibnu Syihab, dia berkata: Ibnu Abi Anas, mantan 
budak Bani Taim, telah mengabarkan kepadaku bahwa bapaknya 
menceritakan kepadanya. Ia mendengar Abu Hurairah RA berkata, 
“Rasulullah SAW bersabda, “Apabila masuk bulan Ramadhan, maka 
pintu-pintu langit dibuka dan pintu-pintu nereka Jahanam ditutup, 


, ” 


dan syetan dibelenggu'. 


SO en Ai Ala AI JB S3 al 
B0 1 fe CU Teen ata NA Ya No CI akon AN 
yasl ISI 2S ag LE AI ee Al Jian) Tana 2JU Lagi 
pe Jeh BAU MIE A3 ob Iya ORI WI Vyas 
Ulas Item yg Jai SAS 

1900. Dari Ibnu Syihab, dia berkata: Salim telah mengabarkan 
kepadaku bahwa Ibnu Umar RA berkata, “Aku mendengar Rasulullah 
SAW bersabda, “Apabila kalian melihatnya (hilal Ramadhan), maka 


berpuasalah, dan apabila kalian melihatnya, maka berhentilah puasa. 
Apabila mendung menghalangi kalian, maka tentukanlah (hitungan) 
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untuknya” Selain Ibnu Umar mengatakan dari Al-Laits, Ugail telah 
menceritakan kepadaku dari Yunus, “Untuk hilal Ramadhan.” 


Keterangan Hadits: 

(Dan Orang yang Berpendapat Diperbolehkannya Semua itu). 
Imam Bukhari mengisyaratkan dengan judul bab ini terhadap hadits 
dha'if (lemah) yang diriwayatkan Abu Mi'syar Najih Al Madani dari 
Sa'id Al nan dari Abu Hurairah, dari Nona SAW, Utas 1 aa P3 Y 


Kn ca “Gia 


mengatakan Ramadhani karena De NA Saya Ramadhan adalah 
salah satu di antara nama-nama Allah, tetapi katakanlah bulan 
Ramadhan). Hadits ini diriwayatkan oleh Ibnu Adi dalam kitab Al 
Kamil, lalu ia menggolongkannya sebagai hadits dha'if dikarenakan 
keberadaan Abu Mi'syar. 


Al Baihagi berkata, “Hadits ini telah diriwayatkan dari Abu 
Mi'syar, dari Muhammad bin Ka'ab, dan ini lebih mendekati 
kebenaran.” Diriwayatkan pula dari Mujahid dan Al Hasan melalui 
dua jalur yang lemah. Sementara Imam Bukhari berhujjah untuk 
membolehkan hal itu berdasarkan sejumlah hadits. 


Imam An-Nasa'i telah memberi judul serupa, yaitu bab 
“Bolehnya Mengatakan “Ramadhan” untuk Bulan Ramadhan”. 
Kemudian dia menyebutkan hadits Abu Bakar melalui jalur marfu', 
IS LS 99 Ola) lp Sai api Y (Janganlah salah seorang di 
antara kalian mengatakan “Aku puasa Ramadhan” dan jangan pula 
“Aku melakukan giyam (shalat) Ramadhan seluruhnya”). Dia juga 


Le Na 


menyebutkan hadits Ibnu Abbas, 2 Jaai Oka) d $,a£ (Umrah pada 


Ramadhan menyamai haji). Bisa saja orang yang mengharuskan untuk 
mengatakan “bulan Ramadhan” berdasarkan firman Allah dalam Al 
Ouran yang telah menyebutkan, Ulas) '& (Bulan Ramadhan), di 
samping ada kemungkinan bahwa lafazh “bulan” tidak tercantum 
dalam hadits-hadits tersebut dikarenakan sikap para perawi. 
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Sepertinya inilah rahasia mengapa Imam Bukhari tidak menetapkan 
dengan tegas hukum hal itu pada judul bab. 


Dari para pengikut Imam Malik telah dinukil pendapat yang 
memakruhkan untuk mengatakan “Ramadhan”. Dari Ibnu Al Bagilani 
(ulama madzhab Maliki) dan sejumlah ulama madzhab Syafi'i 
diriwayatkan bahwa apabila didapatkan faktor yang memalingkannya 
kepada makna “bulan”, maka tidak dimakruhkan. Adapun mayoritas 
ulama memperbolehkannya. 


Para ulama berbeda pendapat mengenai sebab dinamakannya 
bulan Ramadhan. Di antaranya, pada bulan ini dosa-dosa menjadi 
terbakar, karena “Ramadhan?” berasal dari kata ramdha'" yang 
bermakna panas yang sangat. Ada pula yang mengatakan, karena 
permulaan puasa Ramadhan bertepatan dengan musim panas. Wallahu 
a'lam. 


Utan) Wadi Y Up Olla po Lp lh en io AD Ju) 
(Nabi SAW bersabda, “Barangsiapa puasa Ramadhan.” Beliau juga 
bersabda, “Janganlah kalian mendahului Ramadhan.”). Hadits 
pertama telah disebutkan melalui sanad yang maushul pada bab 
berikutnya secara lengkap. Sedangkan hadits kedua disebutkan 
melalui sanad yang maushul setelah itu melalui jalur Hisyam dari 
Yahya, dari Abu Salamah, dari Abu Hurairah dengan lafazh, “pl y 


Kg 3st (Janganlah salah seorang di antara kamu mendahului). Imam 


Muslim meriwayatkan melalui jalur Ali bin Al Mubarak dari Yahya 
dengan lafazh, utas, Vai y (Janganlah kalian mendahului 


Ramadhan). 

andi Dl and Uas s& 15! (apabila datang Ramadhan, maka 
pintu-pintu surga dibuka). Demikian Imam Muslim meriwayatkannya 
secara ringkas. Imam Muslim dan An-Nasa'i telah meriwayatkannya 
melalui jalur ini secara lengkap seperti riwayat Az-Zuhri yang kedua. 
Nampaknya, Imam Bukhari menghimpun matan hadits melalui dua 
sanad lalu menyebutkan perbedaannya, dimana dalam riwayat Ismail 
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bin Ja'far disebutkan “pintu-pintu surga”, sedangkan dalam riwayat 
Az-Zuhri disebutkan “pintu-pintu langit”. 


SAN J'p (mantan budak Bani Taim). Yang dimaksud adalah 


keluarga Thalhah bin Ubaidillah, salah seorang di antara sepuluh 
orang yang dijamin masuk surga. Adapun Abu Umar adalah bapak 
dari Malik, dia datang dan tinggal di Makkah lalu bersekutu dengan 
Utsman bin Ubaidillah (saudara Thalhah) sehingga dinisbatkan 
kepadanya. Imam Malik berkata, “Kami bukanlah mantan budak 
keluarga Taim, bahkan kami adalah orang Arab yang berasal dari 
Ashbah. Namun, kakekku telah bersekutu dengan mereka.” 


IKAN cimkws (dan syetan dibelenggu). Al Hulaimi berkata, 


“Ada kemungkinan yang dimaksud adalah syetan yang mencuri berita 
langit. Belenggu ini terjadi pada malam-malam Ramadhan, bukan 
pada siang harinya, karena pada masa turunnya Al Our'an syetan- 
syetan telah dihalangi untuk mencuri berita. Kemudian mereka tabah 
dibelenggu untuk lebih menjamin keamanan. Ada pula kemungkinan 
yang dimaksud adalah: syetan tidak dapat menggangu kaum 
muslimin, karena mereka sibuk melaksanakan ibadah puasa, dimana 
dalam puasa tersebut mereka berusaha untuk mengalahkan syahwat. 
Di samping itu, mereka juga sibuk berdzikir dan membaca Al 
Our'an.” 

Menurut ulama lainnya, yang dimaksud syetan di sini adalah 
sebagiannya, yaitu mereka yang membangkang. Untuk itu, Ibnu 
Khuzaimah membuat judul yang memiliki kandungan seperti itu 
dalam kitabnya Ash-Shahih, lalu dia menyebutkan hadits yang 
diriwayatkannya sendiri dan juga diriwayatkan Imam At-Tirmidzi, 
An-Nasa'i, Ibnu Majah dan Al Hakim melalui jalur Al A'masy dari 
Abu Shalih, dari Abu Hurairah dengan lafazh, 45 5 au ust ag | 


Lai Bara) Sab Siilp Ulah) (Apabila malam pertama bulan 


Ramadhan syetan dan pembangkang dari golongan jin dibelenggu). 





An-Nasa'i meriwayatkan melalui jalur au Oilabah dari Abu 


. aan 


Hurairah dengan lafazh, ceblasi 35 y” - J8, (Dan syetan yang 
membangkang dibelenggu). 
Abu Shalih menambahkan dalam riwayatnya, “ Ja Lang ia, 
AR pa AN SA La ea GK lb ii UG 5 3g Lb Aga pa 
ad Ny B3 YO ia seb Ag Cpai YAI (8 43 (Pintu-pintu neraka 
ditutup, dan tidak ada di antara pintunya yang dibuka. Lalu pintu- 
pintu surga dibuka, dan tidak ada di antara pintunya yang ditutup. 
Kemudian ada yang menyeru, “Wahai pencari kebaikan, datanglah! 
Wahai pencari keburukan, berhentilah! Bagi Allah orang-orang yang 


dibebaskan dari neraka, dan yang demikian itu terjadi pada setiap 
malam). 


Ini adalah lafazh riwayat Ibnu Khuzaimah. Al 5m 
meriwayatkan dari Ibnu Mas'ud, 7g! S4 Aga Ki ag Andi NG AA 


ws (pintu-pintu surga dibuka dan tidak ada di antara pintunya yang 
ditutup selama sebulan penuh). 


Al @adhi Iyadh berkata, “Ada kemungkinan yang dimaksud 
adalah makna yang sebenarnya, dan yang demikian itu merupakan 
tanda bagi para malaikat akan masuknya bulan Ramadhan, 
penghormatan terhadapnya serta dicegahnya syetan untuk 
mengganggu kaum muslimin. Ada pula kemungkinan, ini merupakan 
isyarat akan banyaknya pahala serta pengampunan dan berkurangnya 
gangguan syetan, sehingga mereka seperti orang-orang yang 
terbelenggu.” 


Iyadh juga berkata, “Kemungkinan kedua ini diperkuat oleh 
perkataannya dalam riwayat Yunus dari Ibnu Syihab yang dikutip oleh 
Imam Muslim, R7! Di Cs (pintu-pintu rahmat dibuka).” Dia 
melanjutkan bahwa kemungkinan yang dimaksud dengan “pintu-pintu 


surga dibuka” adalah ungkapan bentuk-bentuk ketaatan yang Allah 
buka untuk hamba-hamba-Nya, dan yang demikian itu merupakan 
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sebab-sebab masuknya seseorang ke dalam surga. Sedangkan yang 
dimaksud dengan “pintu-pintu neraka dibuka” adalah ungkapan akan 
dipalingkannya keinginan untuk mengerjakan kemaksiatan yang 
menjerumuskan pelakunya ke dalam neraka. Adapun kalimat “syetan 
dibelenggu” merupakan ungkapan ketidakmampuan mereka untuk 
membuat tipu daya dan menghiasi syahwat. 


Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Kemungkinan pertama lebih 
kuat dan beralasan, serta tidak ada faktor yang mengharuskan untuk 
memalingkan lafazh tersebut dari makna yang sebenarnya (zhahir|.” 


Adapun riwayat yang menyebutkan “pintu-pintu rahmat” dan 
“pintu-pintu surga”, semuanya berasal dari perawi hadits. Lafazh yang 
sebenarnya adalah “pintu-pintu surga” berdasarkan apa yang menjadi 
lawannya, yaitu “ditutupnya pintu-pintu neraka”. 


Hadits ini dijadikan dalil bahwa surga berada di langit, tetapi 
pernyataan itu perlu dipertanyakan. Sementara itu, At-Turabisyti 
(pensyarah kitab Al Mashabih) memilih kemungkinan terakhir, dia 
berkata, “Dibukanya pintu-pintu surga merupakan kiasan tentang 
turunnya rahmat dan dihilangkannya penutup yang menghalangi 
amalan para hamba untuk naik ke hadirat-Nya, sekali waktu dengan 
pemberian taufik dan sekali waktu dengan penerimaan yang baik. 
Adapun ditutupnya pintu-pintu neraka merupakan kiasan akan 
bersihnya jiwa orang yang berpuasa dari kotoran perbuatan keji, dan 
terbebasnya diri dari dorongan untuk mengerjakan maksiat dengan 
cara membelenggu nafsu syahwat.” 


Ath-Thaibi berkata, “Hikmah dibukanya pintu-pintu langit 
adalah untuk menghentikan para malaikat dalam memuji perbuatan 
orang-orang yang berpuasa, karena mereka memiliki kedudukan yang 
mulia di sisi Allah. Di sini akan menambah semangat untuk 
mengerjakan dan menerima amal perbuatan yang telah diketahui 
melalui berita yang benar.” 


Al Ourthubi berkata setelah memilih pendapat yang memahami 
hadits itu berdasarkan makna yang sebenarnya, “Apabila dikatakan, 
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“Mengapa kita masih melihat kejahatan dan maksiat terjadi di bulan 
Ramadhan. Jika syetan dibelenggu, maka hal itu tentu tidak akan 
terjadi?” Maka jawabnya, “Sesungguhnya gangguan syetan hanya 
berkurang dari orang-orang berpuasa yang memelihara syarat-syarat 
puasa dan adabnya. Atau yang dibelenggu hanya sebagian syetan, 
yaitu para pembangkang di antara mereka seperti disebutkan pada 
sebagian riwayat. Atau yang dimaksud adalah berkurangnya kejahatan 
pada bulan Ramadhan, dan ini merupakan perkara yang dapat 
dirasakan, dimana kejahatan pada bulan Ramadhan lebih sedikit 
dibandingkan bulan-bulan lainnya. Apabila semua syetan dibelenggu, 
tidak berkonsekuensi tidak akan terjadinya kejahatan dan 
kemaksiatan, sebab terjadinya kemaksiatan itu disebabkan oleh 
sejumlah faktor selain syetan: seperti jiwa yang buruk, kebiasaan tidak 


, »” 


baik, serta syetan dari jenis manusia”. 


Ulama lainnya berkata, “Dibelenggunya syetan pada bulan 
Ramadhan merupakan isyarat tidak adanya alasan bagi mukallaf untuk 
tidak berpuasa. Seakan-akan dikatakan kepadanya, “Syetan telah 
dijauhkan darimu, maka janganlah berdalih dengan mereka untuk 
meninggalkan ketaatan dan tidak pula saat mengerjakan 


, ” 


kemaksiatan”. 

8s) 15! (apabila kalian melihatnya). Yakni, hilal (bulan tsabit). 
Hal ini akan disebutkan setelah lima bab, diserta pembicaraan tentang 
hukumnya. Demikian pula tentang “hila?”, disebutkan dalam riwayat 
yang mu'allag di bab ini. Hanya saja maksud Imam Bukhari 
menyebutkannya di bab ini adalah adanya penyebutan Ramadhan 
tanpa didahului oleh kata “bulan”, dan yang demikian itu tidak 
terdapat dalam riwayat yang maushul, tetapi hanya terdapat dalam 
riwayat dengan sanad yang mu 'allag. 


Out) S 3 a Ju (dan diriwayatkan oleh selainnya dari Al- 


Laits). Yang dimaksud adalah Abu Shalih Abdullah bin Shalih 
(sekretaris Al-Laits). Demikian Al Ismaili meriwayatkan melalui jalur 
Abu Shalih, dia berkata, “Al-Laits telah menceritakan kepadaku, 
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Ugail telah menceritakan kepadaku dari Ibnu Syihab. Lalu dia 
menyebutkannya dengan lafazh, Jis el) AA Ml eko “1 dpa) Sana 
Kparrad Babi) 11 1022) Jd (Aku mendengar Rasulullah SAW 
bersabda kntana hilal Ramadhan “Apabila kalian melihatnya, maka 
berpuasalah. ”).” 


Dalam riwayat Az-Zuhri, dia berkata, Abdurrazzag berkata 
bahwa Ma'mar telah mengabarkan kepada kami dari Ayyub, dari 
Nafi”, dari Ibnu Umar, dia berkata, 35451) 15! :0tax7 JXg @1 Jiya) JB 

Iy'sab (Rasulullah SAW bersabda tentang hilal Ramadhan, “Apabila 


kalian melihatnya, maka berpuasalah.”). Penjelasan mengenai 
perbedaan lafazh hadits ini akan diterangkan pada pembahasan 
berikutnya. 


6. Barangsiapa Berpuasa Ramadhan dalam Keadaan Beriman, 
Mengharapkan Pahala dan Niat 


Aisyah RA meriwayatkan dari Nabi SAW, “Mereka akan 
dibangkitkan sesuai niat-niat mereka.” 


X Cu 


SA Mn WA Mn AS Ke Mia Tera Dan 3 KITA £.. 
AB Ga JB peking AAS Geo APA eh PAP NS 
: & $e ic aa 8 0 2-9 maen Ya 
Olian) ale Gay tand Uya PAS Wal Gal Ulat, Ulah yaa ALI 


ai Ga 2 - 
A3 aa CAB LA Jit Ulas Ulah 


1901. Dari Abu Hurairah RA, dari Nabi SAW, beliau bersabda, 
“Barangsiapa shalat pada malam gadar (lailatul gadar) dalam 
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keadaan beriman dan mengharapkan pahala, maka dosa-dosanya 
yang telah lalu akan diampuni. Dan barangsiapa berpuasa Ramadhan 
dalam keadaan beriman dan mengharapkan pahala, maka dosa- 
dosanya yang telah lalu akan diampuni.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab barangsiapa berpuasa Ramadhan dalam keadaan 
beriman, mengharapkan pahala dan niat). Ibnu Al Manayyar berkata, 
“Tidak disebutkannya kalimat pelengkap bagi kata bersyarat ini 
adalah untuk meringkas kalimat dan berpatokan dengan hadits. Lalu 
lafazh “niat” disebutkan setelah lafazh “mengharapkan pahala”, karena 
puasa dikerjakan untuk tujuan mendekatkan diri kepada Allah. 
Sedangkan niat merupakan syarat yang menentukan bahwa puasa 
tersebut dikerjakan dalam rangka mendekatkan diri kepada-Nya.” 


Maksud “iimanan” (dalam keadaan beriman) di sini adalah 
meyakini dengan sepenuhnya bahwa puasa adalah suatu kewajiban. 
Sedangkan makna lafazh “ihtisaaban” (mengharapkan pahala), yakni 
mencari pahala hanya dari Allah. Sementara Al Khaththabi berkata, 
“Makna 'ihtisaab' adalah tekad, yakni seseorang mengerjakan puasa 
berdasarkan cinta kepada pahalanya, sehingga dia melakukan dengan 
senang hati, tidak merasa berat dan tidak merasa lama dalam melewati 
hari-harinya.” 

(disyah RA meriwayatkan dari Nabi SAW, “Mereka akan 
dibangkitkan sesuai niat-niat mereka.”). Ini adalah bagian hadits yang 
disebutkan dengan sanad yang maushul oleh Imam Bukhari di bagian 
awal pembahasan tentang jual-beli melalui jalur Nafi” bin Jubair dari 
Aisyah. Adapun bagian awalnya berbunyi, 15 15) & JSI LAS ju 
“5 HS Dag 5 Wi Tah pi ya skg (Satu pasukan menyerang 
Ka'bah, hingga ketika mereka berada di Al Baida' (hamparan yang 
luas), maka mereka ditengelamkan ke dalam bumi. Kemudian mereka 
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dibangkitkan berdasarkan niat-niat mereka), yakni pada hari Kiamat. 
Adapun dalil yang hendak diambil dari hadits Aisyah di sini adalah 
bahwa niat itu sangat mempengaruhi amal perbuatan, sebagaimana 
indikasi hadits bahwa pada pasukan tersebut terdapat orang-orang 
yang terpaksa ikut dan ada pula yang bergabung dengan suka rela. 
Apabila mereka dibangkitkan berdasarkan niat masing-masing, maka 
siksaan akan ditimpakan kepada mereka yang turut dengan suka rela 
dan tidak kepada orang yang terpaksa. 


3 u Ar u 3 P3 Uli Ulas! OKaa) eLe «4 (Barangsiapa 
berpuasa Ramadhan dalam keadaan beriman dan mengharapkan 
pahala, maka dosa-dosanya yang telah lalu akan diampuni). 


Imam Ahmad menambahkan melalui jalur Hammad bin 
Salamah dari Muhammad bin Amr, dari Abu Salamah, "&# G3 (“Dan 


dosa-dosa yang akan datang”). Imam Ahmad meriwayatkan pula dari 
Yazid bin Harun dari Muhammad bin Amr tanpa tambahan ini. Dari 
jalur Yahya bin Sa'id dari Abu Salamah, juga tanpa tambahan 
tersebut. Kemudian keterangan tambahan tadi tercantum pula dalam 
riwayat Az-Zuhri dari Abu Salamah, seperti diriwayatkan oleh An- 
Nasa'i dari Outaibah, dari Sufyan, dari Az-Zuhri. Lalu didukung oleh 
riwayat Hamid bin Yahya dari Sufyan yang diriwayatkan Ibnu Abdil 
Barr dalam kitab At-Tamhid, tetapi dia menganggapnya sebagai hadits 
yang munkar. Padahal sebenarnya hadits itu bukan hadits yang 
munkar, karena telah didukung oleh Outaibah, Hisyam bin Ammar 
seperti yang tercantum pada juz kedua belas dalam kitabnya Al 
Fawa'id, Al Husain bin Al Hasan Al Marwazi yang ia kutip dalam 
kitabnya Ash-Shiyam, serta Yusuf bin Ya'gub An-Najjahi 
sebagaimana diriwayatkan oleh Abu Bakar bin Al Mugri dalam 
kitabnya Al Fawa'id, semuanya dari Sufyan. Namun, riwayat yang 
masyhur dinukil dari Az-Zuhri tanpa tambahan tersebut. Begitu pula 
tambahan tadi tercantum dalam hadits Ubadah bin Shamit yang 
dikutip oleh Imam Ahmad melalui dua jalur periwayatan dengan 
sanad yang hasan. Saya telah membahas jalur-jalur periwayatan 
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hadits ini dalam kitab Al Khishaal Al Mukaffirah li Adz-Dzunuub Al 
Mutagaddimah wal Muta 'akhirah, seperti yang telah saya sebutkan. 


Adapun kalimat 433 cp (dari dosa-dosanya) secara zhahir 


mencakup semua dosa, tetapi menurut mayoritas ulama hanya dosa- 
dosa tertentu. Hal ini telah disebutkan pada pembahasan tentang 
wudhu dan di bagian awal pembahasan tentang waktu-waktu shalat. 


7. Puncak Kedermawanan Nabi SAW adalah pada Bulan 
Ramadhan 


Se AA AT 3 PA NAAM Ta ee “UE ey o- eh 0-4 0 
OS JB Uagis en AE lo Sp WAS 3 aa 


CA SA NAN NAN 3G TEMAN: PH Ba ta ie Di EA an, 23 85 
BEA OS SL ya SA Ag ale DI lo 
, GO 234 “$ 3 2 AP 2 Laras Gan ig Bra 
BU IS Olah UI ALE Jie OS jigar SLAl Oro OLAA 
SA an Ba or. "35 3. ap or Tan £ 0. 2 nan 3 
BE OA la IE lo AI ep Pa Ol) 
. ate ca era o- 4 bag EL - “3 . or 3 o ant 
1902. Dari Ubaidillah bin Abdillah bin Utbah bahwa Ibnu 
Abbas RA berkata, “Nabi SAW adalah manusia yang paling 
dermawan dalam hal kebaikan, dan puncak kedermawanan beliau 
adalah pada bulan Ramadhan ketika ditemui Jibril, dan Jibril AS 
menemuinya setiap malam di bulan Ramadhan hingga Ramadhan 
berlalu. Nabi SAW memperdengarkan bacaan Al Our'an kepadanya. 


Apabila Jibril AS menemuinya, maka beliau lebih dermawan dalam 
kebaikan daripada angin yang berhembus.” 


Keterangan Hadits: 


Dalam bab ini, Imam Bukhari menyebutkan hadits Ibnu Abbas, 
“Nabi SAW adalah manusia yang paling dermawan dalam kebaikar”. 
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Hadits ini telah disebutkan pada pembahasan tentang awal mula 
turunnya wahyu. Adapun letak kesamaan diserupakannya 
kedermawanan Nabi SAW dengan kedermawanan angin yang 
berhembus adalah bahwa yang dimaksud dengan “angin” di sini 
adalah pembawa rahmat, yang dikirim Allah untuk menurunkan hujan 
bagi tanah yang tandus atau tanah yang lain. Yakni kebaikan beliau 
SAW terhadap orang-orang yang fakir dan membutuhkan lebih merata 
dibandingkan air hujan yang turun secara merata karena tiupan angin. 


8. Barangsiapa tidak Meninggalkan Perkataan Dusta dan 
Pengamalannya Saat Puasa 


Pn ena Be MA na PA at ana en Mean BEGA #0. 
pel Al Ko Sip JB JUAN moh INA al 
TA ba Ba UE Sa - Mom Jar An 03 Tolu. ar oa. 

Ben 


lag 


1903. Dari Abu Hurairah RA, dia berkata: Rasulullah SAW 
bersabda, “Barangsiapa tidak meninggalkan perkataan dusta dan 
pengamalannya, maka Allah tidak butuh kepada perbuatannya yang 
meninggalkan makan dan minumnya.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab barangsiapa tidak meninggalkan perkataan dusta dan 
pengamalannya). Dalam naskah Ash-Shaghani terdapat tambahan, (4 


ai (dalam puasa). Ibnu Al Manayyar berkata, “Kalimat pelengkap 


dari kalimat bersyarat pada judul bab tidak dicantumkan, karena 
apabila disebutkan sesuai teks hadits, maka akan terlalu panjang, 
sehingga Imam Bukhari memilih untuk meringkas kalimat judul bab.” 
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dg Keip Pr Jis (perkataan dusta dan pengamalannya). Imam 
Bukhari memberi tambahan dalam pembahasan tentang adab dari 
Ahmad bin Yunus, dari Ibnu Abi Dzi'b, Jaan, (dan kebodohan). 
Imam Ahmad juga meriwayatkan dari jalur Hajjaj dan Yazid bin 
Harun, dari Ibnu Abi Dzi'b. Sedangkan dalam riwayat Ibnu Wahab 
disebutkan, @ mali & Je, (Dan kebodohan dalam puasa). Dalam 
riwayat Ibnu Majah melalui jalur Ibnu Al Mubarak disebutkan, Aa) uya 
& Kasi Nang 0 di #X (Barangsiapa tidak meninggalkan 
perkataan dusta dan kebodohan serta pengamalannya). Nampak kata 
ganti “nya” kembali kepada kata “kebodohan”, sedangkan riwayat 
sebelumnya kata ganti tersebut kembali kepada kata “perkataan 
dusta”, tetapi makna keduanya tidak jauh berbeda. 

Ketika Imam At-Tirmidzi menyebutkan hadits Abu Hurairah di 
bab ini, maka dia berkata, “Sehubungan dengan masalah ini, dinukil 
pula dari Anas.” 

Saya (Ibnu Hajar) katakan, hadits Anas telah diriwayatkan oleh 
Ath-Thabrani dalam kitab Al Ausath dengan lafazh, W! #4 & Ca 

Lir, (Barangsiapa tidak meninggalkan perkataan kotor dan dusta). 
Para perawinya tsigah (terpercaya). 

RN pa Latah Ex of d ix& & (ms (maka Allah tidak butuh kepada 
perbuatannya dalam meninggalkan makan dan minumnya). Ibnu 
Baththal berkata, “Maknanya, bukan berarti ia diperintah 
meninggalkan puasanya, tetapi maksudnya adalah peringatan agar 
menjauhi perkataan dusta serta hal-hal yang disebutkan bersamanya. 
Hal ini sama dengan sabdanya, WI ata LA FU up 
(Barangsiapa menjual khamer, maka hendaklah ia menyembelih 
babi). Ini bukan perintah untuk menyembelih babi, tetapi merupakan 


peringatan keras serta keterangan tentang besarnya dosa orang yang 
menjual khamer. 
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Adapun kalimat “maka Allah tidak butuh” tidak memiliki makna 
implisit, karena sesungguhnya Allah SWT tidak membutuhkan 
apapun. Bahkan yang dimaksud adalah bahwa Allah tidak memiliki 
kehendak terhadap puasa orang yang tidak meninggalkan perkataan 
dusta, hanya saja kata “butuh” ditempatkan pada posisi kata 
“berkehendak”. Keterangan seperti ini telah disitir oleh Abu Umar bin 
Abdil Barr. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Bahkan kalimat tersebut merupakan 
kiasan tentang amalan yang tidak diterima, sebagaimana orang yang 
murka karena permohonannya ditolak oleh seseorang, lalu dia berkata 
“Aku tidak butuh pada yang demikian itu'.” Maka, maksud hadits 
tersebut adalah menolak puasa yang disertai dengan perkataan dusta 
dan menerima puasa yang tidak disertai dengan perkataan dusta. Hal 
ini serupa dengan firman Allah dalam surah Al Hajj ayat 37, Aa J6 3 
(Xia SAI 3G Kar Lau Y3 wd (daging-daging unta dan darahnya 
sekali-kali tidak akan dapat mencapai (keridhaan Allah), tetapi 
ketakwaan dari kamulah yang dapat mecapainya). Maksudnya, ia 
tidak dapat mencapai keridhaan-Nya yang menyebabkan diterimanya 
amalan tersebut. Ibnu Al Arabi berkata, “Konsekuensi hadits ini 
adalah, bahwa orang yang mengerjakan hal-hal tersebut, maka ia tidak 
mendapatkan pahala puasanya. Artinya, pahala puasa itu tidak 
sebanding dengan dosa perkataan dusta.” 


Al Baidhawi berkata, “Maksud pensyariatan puasa adalah bukan 
sekedar menahan lapar dan dahaga, bahkan ada maksud lain, seperti 
mengekang syahwat, mengendalikan jiwa yang menyuruh untuk 
berbuat buruk dan mengubahnya menjadi jiwa yang tenang 
(muthma 'innah). Apabila yang demikian itu tidak tercapai, maka 
Allah tidak akan melihat kepadanya dengan pandangan ridha dan 
menerima. Lafazh “Allah tidak butuh? adalah kata majaz tentang tidak 
diterimanya suatu perbuatan.” 


Hadits ini menjadi dalil bahwa perbuatan-perbuatan tersebut 
dapat mengurangi nilai puasa. Namun, pernyataan ini ditanggapi 
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dengan mengatakan bahwa hal-hal itu termasuk dosa-dosa kecil yang 
dapat ditebus apabila seseorang tidak mengerjakan dosa-dosa besar. 
Sementara itu, As-Subki memberi jawaban bahwa dalam hadits ini 
dan hadits di bagian awal pembahasan tentang puasa terdapat dalil 
yang mendukung pendapat pertama, sebab perbuatan rafats dan 
perkataan dusta serta mengamalkannya adalah hal-hal yang dilarang 
secara mutlak, sedangkan puasa telah diperintahkan secara mutlak. 
Apabila hal-hal ini dilakukan saat puasa dan tidak memberi pengaruh 
apapun, maka penyebutannya dalam konteks kalimat bersyarat akan 
kehilangan makna. Ketika hal-hal itu disebutkan dalam kedua hadits 
ini, maka mengingatkan kita kepada dua perkara: 


Pertama, keburukan perbuatan tersebut semakin bertambah 
apabila dikerjakan saat puasa. 


Kedua, motivasi untuk menyelamatkan puasa dari hal-hal 
tersebut, karena terhindarnya puasa dari perbuatan-perbuatan itu 
menunjukkan kesempurnaan puasa itu sendiri. Perkataan itu 
mengindikasikan bahwa yang demikian itu dianggap buruk demi 
puasa. Maka, konsekuensinya puasa dianggap sempurna jika terhindar 
darinya. 


Dia juga berkata, “Apabila seseorang tidak dapat 
menyelamatkan dirinya dari perbuatan tersebut waktu berpuasa, maka 
nilai puasanya menjadi berkurang. Selain itu, tidak diragukan bahwa 
kewajiban syar'i terkadang menyebutkan hal-hal tertentu untuk 
mengisyaratkan persoalan yang lain. Pada dasarnya, maksud puasa 
adalah menahan dari semua kemaksiatan. Tetapi karena hal ini cukup 
memberatkan, maka Allah memberi keringanan sehingga cukup 
menahan diri dari hal-hal yang membatalkan puasa. Lalu orang yang 
lalai akan maksud tersebut diberi peringatan dengan hadits di atas, dan 
dibimbing ke arah itu melalui hadits-hadits yang menjelaskan maksud 
dan tujuan puasa. Dengan demikian, menjauhi hal-hal yang 
membatalkan puasa adalah wajib, sedangkan menjauhi hal-hal lain 
yang menyalahi syariat merupakan kesempurnaan puasa.” 
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Syaikh kami berkata dalam kitab Syarh At-Tirmidzi, “Ketika 
Imam At-Tirmidzi menyebutkan hadits ini, maka dia memberi judul 
bab “Larangan Keras Melakukan Ghibah bagi Orang yang Berpuasa”. 
Hal ini cukup musykil, sebab ghibah (menggunjing) bukan perkataan 
dusta dan bukan pula pengamalannya. Makna ghibah adalah 
memberitakan orang lain tentang apa-apa yang tidak disukainya. 
Namun, para penulis kitab Sunan lainnya menyetujui sikap Imam At- 
Tirmidzi. Mereka mencantumkan bab tentang ghibah lalu 
menyebutkan hadits ini. Seakan-akan mereka memahami kalimat 
“perkataan dusta dan pengamalannya' sebagai perintah untuk 
menjaga lisan atau ucapan. Mungkin pula sikap mereka ini 
mengisyaratkan keterangan tambahan yang terdapat pada sebagian 
jalur periwayatan hadits tersebut, yakni lafazh Fani (kebodohan), 


dimana ada kemungkinan yang dimaksudkan adalah semua bentuk 
kemaksiatan.” 


9. Apakah Seseorang Berkata, “Sesungguhnya Aku Sedang 
Puasa” Apabila Dicaci-Maki 
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1904. Dari Abu Shalih Az-Zayyat, bahwa ia mendengar Abu 
Hurairah RA berkata: Rasulullah SAW bersabda, “Allah SWT 
berfirman, “Semua amal perbuatan anak keturunan Adam (manusia) 
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adalah untuknya kecuali puasa, sesungguhnya ia (puasa) adalah 
untuk-Ku dan Aku yang akan memberi balasannya. Puasa adalah 
perisai. Apabila pada suatu hari salah seorang di antara kalian 
berpuasa, maka janganlah melakukan rafats dan jangan pula 
berbantah-bantahan. Apabila ada orang mencelanya atau 
memeranginya, maka hendaklah ia mengatakan, Sesungguhnya aku 
sedang berpuasa. Demi Dzat yang jiwa Muhammad berada di tangan- 
Nya, sungguh bau mulut orang yang berpuasa lebih baik (harum) di 
sisi Allah daripada aroma minyak kasturi'. Orang yang berpuasa 
memiliki dua kegembiraan yang ia bergembira dengannya: yaitu 
apabila berbuka ia bergembira, apabila bertemu Tuhannya ia 
bergembira dengan puasanya.” 


Keterangan Hadits: 


Dalam bab ini, Imam Bukhari menyebutkan hadits Abu 
Hurairah. Hadits ini telah dijelaskan sebelum enam bab. 


z 5 ssi | Mara OA sal (orang yang berpuasa memiliki 
dua kegembiraan, apabila berbuka ia bergembira). Imam Muslim 
menambahkan, 6 jaka (dengan sebab berbuka). Al Ourthubi berkata, 


“Maksudnya, ia bergembira karena lapar dan dahaganya telah hilang 
dengan diperkenankannya berbuka. Ini adalah kegembiraan secara 
tabiat, dan inilah makna pertama yang dapat dipahami. Ada pula yang 
mengatakan bahwa kegembiraannya waktu berbuka dikarenakan hal 
itu merupakan kesempurnaan puasanya, penutup ibadahnya, dan 
keringanan dari Tuhannya, serta penolong baginya untuk puasa 
selanjutnya.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, tidak ada halangan apabila dipahami 
lebih luas dari makna yang disebutkan. Setiap orang bergembira 
sesuai keadaannya menurut perbedaan kedudukan manusia dalam hal 
itu. Sebagian orang kegembiraannya dianggap mubah (boleh), 
sebagian lain diangap mustahab (disukai), seperti kegembiraan yang 
disebabkan oleh hal-hal yang yang telah disebutkan. 
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tapa 7 55 pe) 813 (dan apabila bertemu Tuhannya ia 
bergembira dengan puasanya). Yakni, karena pahala puasanya. 
Dikatakan, kegembiraannya saat bertemu Tuhannya mungkin 


dikarenakan gembira terhadap Tuhannya atau gembira karena pahala 
dari Tuhannya. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, kemungkinan kedua lebih berdasar, 
sebab kegembiraan pertama tidak terbatas pada puasa. Dengan 
demikian, ia bergembira saat itu dikarenakan puasanya diterima dan 
akan mendapatkan balasan yang banyak. 


10. Puasa bagi Orang yang Khawatir atas Dirinya Kehidupan 
Membujang 


A Pa - 
» o£ 
| 


2. Pi GA z9. 2... s 0 2. 5 P3 Ban ia 0 
SSB RN go) Dn UI Up ide as os 
3 - 35” o Gin sort AN Ian: (- 0. £ aa an ot. A an 5 
Opsi vb Tara sed £ Yati! C3 Jk lag ads NI de A 
Tea “3 (aa TA 05 orel og 0 ora. KN P Ing 
dng HB ah Ta SA DU Ah ai ja 
1905. Dari Algamah, dia berkata: ketika aku berjalan bersama 
Abdullah RA, dia berkata, “Kami pernah bersama Nabi SAW, lalu 
beliau bersabda, “Barangsiapa di antara kalian yang mampu ba'ah 
(kesiapan lahir dan batin), maka hendaklah ia menikah, karena 
sesungguhnya menikah itu lebih memelihara pandangan dan lebih 
menjaga kemaluan. Barangsiapa tidak mampu, maka hendaklah ia 
berpuasa, karena sesungguhnya puasa itu menjadi penekan nafsu 


, » 


baginya”. 


Keterangan Hadits: 


(Bab puasa bagi orang yang khawatir atas dirinya kehidupan 
membujang). Maksudnya, apabila kehidupannya yang membujang 
dapat mengakibatkan dirinya melakukan perbuatan zina. Kemudian 
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Imam Bukhari menyebutkan hadits Ibnu Mas'ud yang masyhur, yang 
akan dijelaskan pada pembahasan tentang nikah. 

& 3 5 5 ca pall Part (maka hendaklah ia berpuasa, karena 
sesungguhnya puasa itu dapat menjadi penawar atau penekan nafsu 
syahwat baginya). Konsekuensinya, puasa dapat mengekang syahwat 
untuk menikah. Namun, hal ini dianggap musykil, karena puasa dapat 
meningkatkan suhu badan, dan yang demikian termasuk hal yang 
membangkitkan syahwat. Memang, keadaan seperti itu hanya terjadi 
pada waktu awal puasa. Tetapi apabila puasa itu sudah menjadi 
kebiasaan, maka nafsu syahwat akan menjadi tenang. 


11. Sabda Nabi SAW, “Apabila Kalian Melihat Hilal (Bulan), 
Hendaklah Kalian Berpuasa: dan Apabila Kalian Melihatnya, 
Hendaklah Kalian Berhenti Puasa” 


Ade mi Uh Sab IE DAN Fi fla ipa Ja pile Ju 
Shilah berkata dari Ammar, “Barangsiapa puasa pada hari 


keraguan, sungguh ia telah berbuat maksiat (durhaka) kepada Abu Al 
Oasim (Nabi Muhammad) SAW.” 
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1906. Dari Nafi, dari Abdullah bin Umar RA bahwa Rasulullah 
SAW menyebutkan Ramadhan seraya bersabda, “Janganlah kalian 
berpuasa hingga melihat hilal, dan jangan kalian berhenti puasa 
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hingga melihatnya. Apabila (penglihatan) kalian tertutup awan, maka 
tetapkanlah (bilangan Sya'ban) untuknya.” 
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1907. Dari Abdullah bin Dinar, dari Abdullah bin Umar RA 
bahwasanya Rasulullah SAW bersabda, “Satu bulan itu dua puluh 
sembilan malam, maka janganlah kalian berpuasa hingga melihat 
hilal. Apabila (penglihatan) kalian tertutup awan, maka sempurnakan 
(genapkan) jumlah (bilangan)nya tiga puluh hari.” 
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Ju 2 ERA Lan Gb GP ala JB pa ah Aa 
BU BY 3 Sa NASA NIK Ta le 


1908. Dari Jabalah bin Suhaim, dia berkata: Aku mendengar 
Ibnu Umar RA berkata, “Nabi SAW bersabda, “Bulan itu begini dan 
begini”. Lalu beliau melipat ibu jarinya pada kali yang ketiga.” 
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1909. Dari Muhammad bin Ziyad, dia berkata: Aku mendengar 
Abu Hurairah RA berkata, “Nabi SAW —atau Abu Al Oasim SAW— 
bersabda, “Berpuasalah kalian karena melihatnya (Hilal) dan 
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berhentilah puasa karena melihatnya. Apabila (penglihatan) kalian 
tertutup (oleh awan), maka sempurnakan jumlah Sya'ban tiga puluh 
hari.” 


PRA an Lap UE 
AG AR ea AA yh Aap 
cab Oi AS Ja aG JAE OA ls Jan CB Naa 


BP BAN 3 OS OB 43 JA Y ol 
1910. Dari Ummu Salamah RA, “Sesungguhnya Nabi SAW 
bersumpah tidak mendatangi istri-istri beliau selama sebulan. 
Ketika telah berlalu dua puluh sembilan hari, beliau pun datang di 
pagi hari —atau di sore hari— maka dikatakan kepadanya, 
“Sesungguhnya engkau bersumpah untuk tidak masuk selama 
sebulan”. Beliau bersabda, “Sesungguhnya (bilangan) bulan itu dua 
puluh sembilan hari.” 
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1911. Dari Anas RA, dia berkata, “Rasulullah SAW bersumpah 
tidak mendatangi istri-istri beliau. Saat itu, kakinya terluka. Maka, 
beliau tinggal di rumah tingkat atas selama dua puluh sembilan malam 
kemudian turun. Mereka berkata, “Wahai Rasulullah! Engkau 
bersumpah untuk tidak mendatangi istri-istrimu selama sebulan”. 
Beliau bersabda, “Sesungguhnya (bilangan) bulan ini dua puluh 
sembilan hari.” 
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Keterangan Hadits: 


(Bab sabda Nabi SAW, “Apabila kalian melihat hilal, maka 
berpuasalah.”). Judul bab ini diambil dari lafazh riwayat yang dinukil 
Imam Muslim melalui jalur Ibrahim bin Sa'ad dari Ibnu Syihab, dari 
Sa'id, dari Abu Hurairah. Imam Bukhari menyebutkan pada bagian 
awal pembahasan tentang puasa melalui jalur Ibnu Syihab dari Salim, 
dari bapaknya dengan lafazh, 8#es!, 15! (Apabila kalian melihatnya). 
Kemudian Imam Bukhari menyebutkan pada bab ini sejumlah hadits 
yang meniadakan puasa pada hari keraguan. Dia menyebutkan hadits- 
hadits tersebut dengan urutan yang baik. Pertama, dia memulai dengan 
hadits Ammar yang menyebutkan bahwa orang yang berpuasa pada 
hari itu, maka dia telah berbuat maksiat. Kemudian hadits Umar 
melalui dua jalur periwayatan, salah satunya dengan lafazh, « og 
A PU) Kar (Apabila mendung menyelimuti kalian, maka 
tetapkanlah untuknya). Sedangkan yang lain disebutkan dengan 
lafazh, M6 Sid! Iy6S 6 (sempurnakan (genapkan) jumlah 
bilangannya tiga puluh hari). Maksud jalur kedua ini adalah untuk 


0 L2 » 


menjelaskan makna kalimat, SA 3, pul (tetapkanlah untuknya). 


Kemudian Imam Bukhari menguatkannya dengan mengemukakan 
hadits Ibnu Umar yang lain, Sd $ A3 m3 NS MISA dl 
(Bulan itu begini dan begini, lalu beliau melipat ibu jari pada kali 
yang ketiga). Lebih lanjut ia menyebutkan penguat dari hadits Abu 
Hurairah yang memberi penegasan bahwa perintah untuk 
menyempurnakan tiga puluh hari berkenaan dengan bulan Sya'ban. 
Selanjutnya, Imam Bukhari menyebutkan —sebagai penguat— hadits 
Ibnu Umar tentang jumlah bilangan bulan yang berjumlah dua puluh 
sembilan hari dari hadits Ummu Salamah yang menyebutkan dengan 
tegas bahwa bulan berjumlah dua puluh sembilan hari. Begitu pula 
hadits Anas. 


&! . jas “ ala Ju (Shilah berkata dari Ammar... dan 
seterusnya). Shilah Nan Ibnu Zufar Al Kufi Al Abbasi, termasuk 
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seorang tabi'in. Sementara itu, Ibnu Hazm melakukan kekeliruan, 
karena mengatakan bahwa yang dimaksud adalah Shilah bin Usyaim. 
Namun, yang masyhur adalah Shilah bin Zufar. Demikian yang 
ditegaskan oleh semua perawi yang menukil hadits ini melalui sanad 
yang maushul. 


Riwayat ini telah disebutkan melalui sanad yang maushul oleh 
Abu Daud, At-Tirmidzi, An-Nasa'i, Ibnu Khuzaimah, Ibnu Hibban 
dan Al Hakim melalui jalur Amr bin Oais dari Abu Ishag, dari Shilah 
dengan lafazh, 22x (AS NS :JW dalah Iliu SO mel yi jak AS 
BESI Ag plo Ga UE Ju Pn s JW ai (Kami berada di sisi 
Ammar bin Yasir, lalu dia membawa kambing yang telah dimasak, 
lalu dia berkata, “Makanlah!” Sebagian orang menyingkir dan 
berkata, “Sesungguhnya aku berpuasa.” Maka Ammar berkata, 
“Barangsiapa puasa pada hari keraguan...”.). 
Dalam riwayat Ibnu Khuzaimah dan yang lainnya disebutkan, «5 
3 Uh sad adi ee (Barangsiapa puasa pada hari yang diragukan). 
Riwayat ini memiliki pendukung dengan sanad yang hasan, yang 
dikutip Ibnu Abi Syaibah melalui jalur Manshur dari Rib'i, 
bahwasanya Ammar dan beberapa orang yang ada bersamanya 
didatangi oleh sejumlah orang yang bertanya tentang puasa di hari 
yang diragukan. Lalu seorang laki-laki menyingkir, maka Ammar 
berkata, “Kemarilah untuk makan!” Orang itu berkata, 
“Sesungguhnya aku sedang puasa.” Ammar berkata kepadanya, “Jika 


engkau beriman kepada Allah dan hari akhir, maka kemarilah dan 
makanlah!” 


Abdurrazzag meriwayatkan melalui jalur lain dari Manshur, dari 
Rib'i, dari seorang laki-laki, dari Ammar. Riwayat ini memiliki 
pendukung melalui jalur lain yang diriwayatkan oleh Ishag bin 
Rahawaih dari riwayat Simak, dari Ikrimah. Kemudian di antara ahli 
hadits ada yang menukilnya melalui sanad yang maushul, seraya 
menyebutkan Ibnu Abbas dalam sanad itu. 
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ang ale ip “ii ut KE 183 (sungguh ia telah berbuat 
maksiat (durhaka) kepada Abu Oasim SAW). Lafazh ini dijadikan 
dalil tentang haramnya berpuasa pada hari keraguan, sebab seorang 
sahabat tidak mengatakannya berdasarkan pikiran, sehingga ia 
tergolong hadits marfu' (langsung dari Nabi SAW). 


Ibnu Abdil Barr berkata, “Hadits ini memiliki sanad yang 
lengkap menurut para ulama, dan mereka tidak berbeda pendapat 
mengenai hal itu.” Namun, Al Jauhari Al Maliki berkata, “Hadits ini 
mauguf (tidak sampai kepada Nabi SAW).” Jawabannya, hadits 
tersebut mauguf dari segi lafazh, tetapi marfu' dari segi hukumnya. 


Menurut Ath-Thaibi, dikatakannya “Pada hari yang diragukan” 
dan tidak dikatakan “pada hari keraguan” adalah untuk memberi 
penekanan bahwa berpuasa pada hari yang diragukan, meskipun kadar 
keraguan itu hanya sedikit, merupakan sebab kedurhakaan terhadap 
Rasulullah. Lalu, bagaimana dengan orang yang berpuasa pada hari 
yang benar-benar sangat meragukan? 


Hal ini serupa dengan firman Allah, "yk Ba INN (Dan 
janganlah kalian cenderung kepada orang-orang yang zhalim), yakni 
jangan cenderung terhadap mereka yang pernah diketahui melakukan 
kezhaliman. Lalu, bagaimana dengan mereka yang terus-menerus 
berbuat zhalim? 

Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa Anda telah mengetahui dalam 
sejumlah jalur periwayatan hadits itu disebutkan dengan lafazh, aw 


LI (hari keraguan). 
Faidah disebutkannya “Abu Oasim” —nama panggilan—secara 
khusus adalah sebagai isyarat bahwa beliau SAW yang membagikan 


di antara hamba-hamba Allah tentang hukum-hukum-Nya, baik dari 
segi waktu maupun tempat. 


Para perawi yang meriwayatkan dari Imam Malik, dari Nafi”, 
mereka sepakat tentang lafazh hadits Ibnu Umar, & 15-86 (tetapkanlah 
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untuknya). Sedangkan melalui jalur lain dari Nafi” disebutkan dengan 
lafazh, 53 1980 (Maka tetapkanlah tiga puluh hari). Demikian 
pula yang diriwayatkan Imam Muslim melalui jalur Ubaidillah bin 
Umar dari Nafi. 


Abdurrazzag meriwayatkan dari Ma'mar, dari Ayyub, dari Nafi” 
dengan redaksi seperti itu. Abdurrazzag berkata, “Abdul Aziz bin Abi 
Ruwwad telah mengabarkan kepada kami dari Nafi”, dari Ibnu Umar, 

Kap galah (Maka hitunglah tiga puluh (hari))” Para perawi yang 
meriwayatkan dari Malik, dari Abdullah bin Dinar, mereka tidak 


ja 


berbeda pendapat tentang lafazh, Aa 988 (maka tetapkanlah 


untuknya). Begitu pula Az-Za'farani dan yang lainnya dari Imam 
Syafi'i. Demikian Ishag Al Harbi dan yang lainnya meriwayatkan di 
dalam kitab Al Muwaththa" dari Al Oa'nabi. Lalu Ar-Rabi' bin 
Sulaiman dan Al Muzani dari kalangan madzhab Syafi'i 
meriwayatkan seperti yang dikatakan Imam Bukhari di tempat ini dari 
Al Ga'nabi, ee 3 ! jas & kar a up (Apabila (penglihatan) 
kalian terhalang awan, maka sempurnakan jumlahnya tiga puluh 
hari). 


Al Baihagi berkata dalam kitab A/ Ma'rifah, “Apabila riwayat 
Asy-Syafi'i dan Al Oa'nabi terbukti akurat melalui kedua jalur ini, 
maka berarti Imam Malik telah menukilnya melalui dua jalur 
periwayatan.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, meski lafazh ini cukup ganjil ditinjau 
dari jalur ini, tetapi ia memiliki sejumlah riwayat pendukung, di 
antaranya riwayat yang dikutip pula oleh Asy-Syafi'i melalui jalur 
Salim dari Ibnu Umar dengan menentukan jumlah tiga puluh hari, dan 
riwayat yang dikutip oleh Ibnu Khuzaimah melalui jalur Ashim bin 
Muhammad bin Zaid dari bapaknya, dari Ibnu Umar dengan lafazh, 
6 Ijls Sae AP up (Apabila mendung atas kalian, maka 
sempurnakan tiga puluh hari). Riwayat ini memiliki pula mendukung 
dari hadits Hudzaifah yang dikutip oleh Ibnu Khuzaimah, hadits Abu 
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Hurairah dan Ibnu Abbas yang dkutip oleh Abu Daud, An-Nasa'i serta 
selain keduanya, serta hadits Abu Bakrah dan Thalg bin Ali yang 
dikutip oleh Al Baihagi, dan dia telah meriwayatkan pula melalui jalur 
lain dari sahabat yang telah disebutkan dan selain mereka. 

III 93 & Ipad Y (janganlah kalian berpuasa hingga 
melihat hilal). Kalimat ini secara zhahir menyatakan wajibnya puasa 
ketika melihat hilal, baik di waktu malam maupun siang hari, tetapi 
yang dimaksud adalah puasa untuk hari berikutnya. Sebagian ulama 
membedakan hukum hilal yang terlihat sebelum matahari tergelincir 
dengan hilal yang terlihat setelah itu. Golongan Syi'ah menyelisihi 


kesepakatan dengan mewajibkan puasa secara mutlak apabila melihat 
hilal. 


Hadits ini sangat jelas merupakan larangan memulai puasa 
Ramadhan sebelum melihat hilal, termasuk kondisi mendung atau 
yang lainnya. Dalam hal ini lafazh yang diriwayatkan oleh 
kebanyakan perawi menimbulkan syubhat, yaitu lafazh, Tera 3 oy 


S1 pu) (Apabila (penglihatan) kalian tertutup oleh awan, maka 


tetapkanlah untuknya). Ada kemungkinan yang dimaksud adalah 
adanya perbedaan hukum ketika langit cerah dengan ketika langit 
mendung. Maka, melihat hilal ini khusus dikaitkan pada saat langit 
cerah. Adapun ketika kondisi mendung, maka ia memiliki hukum 
yang lain. Namun, ada kemungkinan tidak ada perbedaan antara 
keduanya, dan riwayat yang kedua merupakan penegas bagi riwayat 
yang pertama. 

Ulama madzhab Hambali mengikuti pendapat yang pertama, 
sedangkan mayoritas ulama mengikuti pendapat yang kedua. Mereka 
berkata, “Maksud perkataannya “tetapkanlah untuknya”, yakni 
perhatikan pada awal bulan lalu hitunglah hingga genap tiga puluh 
hari. Penakwilan (interpretasi) ini didukung oleh riwayat-riwayat. lain 
yang menegaskan apa yang dimaksud, yaitu lafazh « ee 2S | asi 8 


(maka sempurnakan jumlah tiga puluh hari), serta lafazh-lafazh yang 
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sepertinya. Dalam hal ini yang paling tepat adalah menafsirkan hadits 
dengan hadits.” 


Sementara itu, terjadi perbedaan pendapat dalam hadits Abu 
Hurairah sehubungan dengan keterangan tambahan ini. Imam Bukhari 
meriwayatkannya dengan lafazh, 5395 0th dis "last (Sempurnakan 
bilangan Sya'ban tiga puluh hari). Ini merupakan riwayat paling tegas 
mengenai hal itu. Sebagian ulama mengatakan bahwa Adam (guru 
Imam Bukhari) telah menyendiri dalam menukil lafazh tersebut, 
karena kebanyakan perawi yang menukil dari Syu'bah mengatakan, 
C$3B 13 (Maka hitunglah tiga puluh hari). Pernyataan ini 
diisyaratkan oleh Al Ismaili, dan riwayat itu dikutip oleh Imam 
Muslim dan selainnya. Al Ismaili berkata, “Ada kemungkinan Adam 
menyebutkan lafazh itu sebagai penafsiran hadits tersebut.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, apa yang diperkirakan oleh Al 
Ismaili itu benar. Al Baihagi meriwayatkan melalui jalur Ibrahim bin 
Yazid dari Adam dengan lafazh, tw Kap paka Kar “ og (Apabila 
(penglihatan) kalian terhalang awan, maka hitunglah tiga puluh 
hari), yakni hitunglah Sya'ban tiga puluh hari. 

Imam Bukhari menyisipkan penafsiran tersebut dalam hadits. 
Hal ini didukung oleh riwayat Abu Salamah dari Abu Hurairah 
dengan lafazh, yg Y9 ag apa Okas) Ipid Y (Janganlah kalian 
mendahului Ramadhan dengan puasa sehari atau dua hari). 
Sesungguhnya riwayat ini menunjukkan bahwa yang diperintahkan 
untuk digenapkan tiga puluh hari adalah bulan Sya'ban. 

Imam Muslim melalui jalur Ar-Rabi' bin Muslim dari 
Muhammad bin Ziyad meriwayatkan dengan lafazh, 54d! gu 
(Maka sempurnakanlah bilangan). Kalimat ini mencakup semua 
bulan, termasuk bulan Sya'ban. 

Ad-Daruguthni meriwayatkan dan dinyatakan shahih oleh Ibnu 
Khuzaimah dalam kitabnya Ash-Shahih dari hadits Aisyah, J'gey US 
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dttany KIP Wah AB aa La Tadi YG Ol iya dad ag AA Ko 
ole x B3 LI Ie db A3 68 (Biasanya Rasulullah SAW 
memperhatikan Sya'ban melebihi perhatian terhadap bulan lainnya, 
kemudian beliau berpuasa karena melihat (hilal) Ramadhan. Apabila 
terhalang awan, maka beliau menghitung (Sya'ban) tiga puluh hari, 


kemudian berpuasa). Riwayat ini dikutip oleh Abu Daud dan 
selainnya. 


Abu Daud, An-Nasa'i dan Ibnu Khuzaimah meriwayatkan 
melalui jalur Rib'i dari Hudzaifah, dari Nabi SAW, & 4! (pd Y 
Badi Ula SI TJ 1 pa 2 Sial CLS UT INI 19 (Janganlah 
kalian mendahului bulan (Ramadhan) hingga kalian melihat hilal 
atau menyempurnakan bilangan (Sya'ban|, kemudian berpuasalah 
hingga kalian melihat hilal atau menyempurnakan bilangan). 
Dikatakan, bahwa yang benar adalah riwayat Rib'i dari seorang laki- 
laki di kalangan sahabat yang tidak disebutkan namanya. Namun, hal 
ini tidak menjadikan riwayat tersebut cacat. 


Ibnu Al Jauzi mengatakan dalam kitab At-Tahgig, bagi Imam 
Ahmad dalam masalah ini —yakni masalah apabila hilal terhalang 
oleh mendung atau secercah awan pada malam ketiga puluh 
Sya' ban— ada tiga pendapat: 


Pertama, wajib berpuasa atas dasar esok harinya adalah bulan 
Ramadhan. 


Kedua, tidak boleh berpuasa pada keesokan harinya, baik puasa 
fardhu maupun sunah. Bahkan puasa pengganti, puasa kafarat, puasa 
nadzar, puasa sunah sesuai kebiasaan, dan ini merupakan pendapat 
Asy-Syafi'i. Sementara Imam Malik dan Abu Hanifah berkata, “Tidak 
boleh mengerjakan puasa fardhu Ramadhan namun boleh selain itu.” 


Ketiga, yang menjadi pegangan adalah pendapat imam 
(pemimpin) dalam hal memulai puasa atau mengakhirinya. 


Pendapat pertama didukung oleh dalil bahwa ia sesuai dengan 
pandangan sahabat yang meriwayatkan hadits tersebut. Imam Ahmad 
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berkata, “Ismail telah menceritakan kepada kami, Ayyub telah 
menceritakan kepada kami dari Nafi”, dari Ibnu Umar, lalu disebutkan 
hadits dengan lafazh, & "788 (maka tetapkanlah fbilangan) 


untuknya). 


Nafi” berkata, Apabila bulan Sya'ban telah lewat dua puluh 
sembilan hari, maka Ibnu Umar mengutus seseorang untuk melihat 
hilal. Apabila orang itu melihat hilal, maka itulah yang diharapkan. 
Apabila orang itu tidak melihatnya, sedangkan langit cerah, maka pagi 
harinya dia tidak berpuasa. Sedangkan apabila orang itu tidak melihat 
hilal dan langit mendung, maka pagi harinya dia berpuasa.” 


Adapun riwayat yang dinukil oleh Ats-Tsauri dalam kitabnya 41 
Jami' dari Abdul Aziz bin Hakim, Aku mendengar Ibnu Umar 
berkata, “Seandainya aku berpuasa satu tahun penuh, aku tidak akan 
berpuasa pada hari yang diragukan padanya”. Untuk 
mengompromikannya, bahwasanya dia berada pada hari yang wajib 
untuk berpuasa, maka itu tidak dinamakan hari keraguan. Inilah 
pendapat Imam Ahmad, yang mengkhususkan hari keraguan, yaitu 
hari dimana manusia tidak sempat melihat hilal, atau hilal hanya 
dilihat oleh orang yang tidak dapat diterima kesaksiannya. Adapun 
jika hilal tidak terlihat karena terhalang oleh sesuatu, maka ini tidak 
dinamakan hari keraguan. Namun, kebanyakan ulama peneliti 
memilih pendapat yang kedua. 


Ibnu Abdil Hadi berkata dalam kitabnya At-Tangih, “Hadits- 
hadits tersebut —sesuai dengan kaidah dasar— bahwa bulan apa saja 
yang mengalami mendung, maka jumlah hitungannya digenapkan tiga 
puluh hari, baik Sya'ban, Ramadhan maupun bulan lainnya.” 


Atas dasar ini, maka lafazh “Sempurnakan bilangan” kembali 
kepada dua kalimat sebelumnya, yaitu “Berpuasalah karena 
melihatnya dan berhentilah puasa karena melihatnya. Apabila 
Ipenglihatan| kalian terhalang awan, maka sempurnakan bilangan”. 
Yakni, kondisi mendung dan awan menghalangi penglihatan saat akan 
memulai puasa dan akan mengakhirinya. Adapun hadits-hadits lainnya 
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berindikasi ke arah ini. Huruf alif dan lam pada kalimat asi | jas 8 


(sempurnakan bilangan) menunjukkan bulan, yakni sempurnakanlah 
bilangan hari dalam sebulan. Nabi SAW tidak mengkhususkan bulan 
tertentu untuk disempurnakan bilangan harinya apabila terjadi 
mendung. Dalam hal ini tidak ada perbedaan antara Sya'ban dan bulan 
yang lain. Karena apabila Sya'ban tidak masuk dalam cakupan 
perintah untuk disempurnakan bilangannya, niscaya beliau akan 
menjelaskannya. Dengan demikian, riwayat mereka yang 
menyebutkan - Olx 3is IJLS 6 (Maka sempurnakanlah bilangan 
Sya'ban) tidak bertentangan dengan riwayat yang menyebutkan east 
Badi (Sempurnakanlah bilangan), bahkan riwayat ini menjelaskannya. 
Pendapat ini didukung oleh sabda beliau dalam riwayat lain, Je og 

Yuka ye ulin Yy 5 Bid LSG LIL A1 SS Upabila di 
antara kamu dengan hilal terhalang awan, maka sempurnakan 
bilangan tiga puluh hari dan janganlah kalian melakukan 
penyambutan terhadap bulan (Ramadhan)). Riwayat ini dinukil oleh 


Imam Ahmad, para penulis kitab Sunan, Ibnu Khuzaimah dan Abu 
Ya'la dari hadits Ibnu Abbas. 


Abu Daud Ath- -Thayalisi meriwayatkan melalui jalur ini dengan 
lafazh, 065 an 6: 1” ? ya Okay | Jaa Y3 (Janganlah kalian 
menyambut Ramadhan dengan mengerjakan puasa sehari di bulan 
Sya'ban). 

An-Nasa'i juga meriwayatkan melalui jalur Muhammad bin 
Hanin dari Ibnu Abbas dengan lafazh, 5396 34! IglSU SIS & vb 
(Apabila (penglihatan) kalian, terhalang mendung maka 
sempurnakan bilangan tiga puluh hari). 


HS 16 (maka tetapkanlah untuknya). Sebagaimana telah 


disebutkan, dalam hal ini para ulama memiliki dua penakwilan 
(interpretasi). Kemudian sebagian ulama memberi penakwilan ketiga, 
mereka berkata, “Yakni tetapkan berdasarkan perhitungan perjalanan 
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bulan.” Hal ini dikatakan oleh Abu Al Abbas bin Suraij dari kalangan 
madzhab Syafi'i, Mutharrif bin Abdullah dari kalangan tabi'in dan 
Ibnu Outaibah dari ahli hadits. 


Ibnu Abdil Barr berkata, “Pendapat ini tidak sah dinukil dari 
Mutharrif. Adapun Ibnu Outaibah bukanlah orang yang dijadikan 
pegangan dalam perkara seperti ini.” Ibnu Abdil Barr juga berkata, 
“Telah dinukil dari Ibnu Khuwaiz Mindad, dari Asy-Syafi'i bahwa 
masalah Ibnu Suraij yang terkenal dari Imam Asy-Syafi'i sesuai 
dengan pendapat jumhur. Ibnu Al Arabi menukil dari Ibnu Suraij 
bahwa lafazh “tetapkanlah untuknya” adalah pembicaraan yang 
dikhususkan oleh Allah SWT kepada mereka yang memiliki ilmu 
mengenai hal itu. Sesungguhnya lafazh “sempurnakanlah bilangan 
adalah pembicaraan yang bersifat umum.” 


Ibnu Al Arabi berkata, “Dengan demikian, kewajiban puasa 
menurutnya berbeda sesuai keadaan, terkadang ia wajib bagi sebagian 
orang berdasarkan ilmu hisab (perhitungan) perjalanan matahari dan 
bulan, sedangkan bagi yang lainnya menjadi wajib berdasarkan 
perhitungan jumlah harinya.” Lalu Ibnu Al Arabi berkomentar, 
“Pendapat seperti ini sangat jauh dari orang-orang yang terkemuka.” 


Ibnu Shalah berkata, “Pengetahuan tentang posisi bulan adalah 
pengetahuan tentang perjalanan bulan sabit (hilal). Adapun tentang 
hisab adalah urusan pelik yang hanya diketahui oleh orang tertentu.” 
Ibnu Shalah melanjutkan, “Pengetahun tentang posisi bulan 
merupakan perkara inderawi yang dapat diketahui oleh pemerhati 
bintang-bintang. Inilah yang dimaksud oleh Ibnu Suraij dan menjadi 
pendapatnya tentang orang yang mengetahui hal itu untuk dirinya 
sendiri.” 


Ar-Rauyani menukil dari Ibnu Suraij bahwa dia tidak 
mewajibkan —puasa— yang demikian, tetapi hanya membolehkan- 
nya. Demikian juga pendapat Al Oaffal dan Abu Thayyib. Adapun 
Abu Ishag dalam kitab 4! Muhadzdzab telah menukil dari Ibnu Suraij 
tentang keharusan puasa pada kondisi seperti ini. 
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Dengan demikian, dalam masalah ini ada sejumlah pendapat 
yang berdasarkan perhitungan dan posisi bulan: 


Pertama, diperbolehkan, tapi bukan puasa fardhu. 
Kedua, diperbolehkan, juga untuk puasa fardhu. 


Ketiga, diperbolehkan untuk ahli hisab dan sah baginya, tapi 
tidak untuk orang yang ahli perbintangan. 


Keempat, diperbolehkan untuk keduanya, tapi bagi selain 
keduanya boleh mengikuti ahli hisab dan tidak boleh mengikuti ahli 
perbintangan. 


Kelima, bagi keduanya dan lainnya diperbolehkan secara 
mutlak. 


Menurut Ash-Shabbagh, apabila yang dijadikan dasar adalah 
perhitungan (hisab), maka ulama madzhab kami sepakat untuk tidak 
mewajibkan puasa. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa Ibnu Mundzir telah menukil 
ijma” ulama mengenai hal itu. Dia berkata dalam kitab Al Asyraf, 
“Puasa pada hari ketiga puluh bulan Sya'ban ketika hilal (bulan) tidak 
terlihat, tetapi cuaca dan langit dalam keadaan terang tidak tertutup 
awan, maka ijma” umat tidak mewajibkan puasa, tetapi mayoritas 
sahabat dan tabi'in memakruhkannya. Namun dalam hal ini 
disebutkan secara mutlak, tanpa membedakan antara ahli hisab dan 
lainnya. Maka, barangsiapa membedakan mereka, berarti ia telah 
menyalahi ijma' sebelumnya.” | 


Uypasy ab HS (bulan itu dua puluh sembilan hari). Secara 


zhahir, ini merupakan batasan bahwa bulan Ramadhan senantiasa 
berjumlah dua puluh sembilan hari, padahal bilangan bulan Ramadhan 
itu terkadang berjumlah tiga puluh hari. Jawaban untuk persoalan ini 
adalah, bahwa huruf alif dan lam pada kata “Asy-Syahr” mempunyai 
makna bahwa bulan Ramadhan terkadang berjumlah dua puluh 
sembilan hari, atau menunjukkan sesuatu yang telah dikenal, yakni 
bulan Ramadhan itu sendiri, atau yang demikian itu dipahami dalam 
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arti bahwa pada umumnya bulan Ramadhan berjumlah dua puluh 
sembilan hari. Hal ini berdasarkan perkataan Ibnu Mas'ud, «4 Kano La 
IE Wala Ca PT Liang Ws Alay IN Io 3 (Kami puasa 
Tertama Nabi SAW sekarak ud sun sembilan hari lebih sering 
daripada tiga puluh hari). 


Abu Daud dan At-Tirmidzi juga meriwayatkannya. Imam 
Ahmad meriwayatkan hadits serupa dari Aisyah dengan sanad yang 
jayyid. Adapun pengertian pertama didukung oleh lafazh dalam hadits 
Ummu Salamah di bab ini bahwa bulan terkadang berjumlah dua 
puluh sembilan hari. 


Menurut Ibnu Al Arabi, makna kalimat #! ... Oya Ad 


(Bulan berjumlah dua puluh sembilan hari maka janganlah 
berpuasa...” dan seterusnya) adalah bahwa terkadang bulan itu 
berjumlah dua puluh sembilan hari, dimana ini merupakan jumlah 
minimalnya. Terkadang pula berjumlah tiga puluh hari, dan ini 
merupakan jumlah maksimalnya. Janganlah kalian berpuasa lebih dari 
tiga puluh hari sebagai sikap hati-hati, dan jangan mengurangi dari 
dua puluh sembilan hari untuk meringankan. Akan tetapi jadikanlah 
peribadatan kamu, baik saat awal maupun akhir, berkaitan dengan 
munculnya hilal. 

815 & Ihrai W (maka janganlah kalian berpuasa hingga 
melihatnya). Maksudnya, bukan berarti setiap orang memulai 
puasanya setelah melihat hilal, tetapi yang dimaksud adalah cukup 
sebagian mereka saja yang melihatnya, baik satu orang seperti 
pendapat jumhur ulama, atau dua orang menurut pendapat yang lain. 
Para ulama madzhab Hanafi menyetujui pendapat pertama, hanya saja 
mereka mengkhususkan yang demikian itu ketika cuaca mendung. 
Namun, apabila langit dalam keadaan cerah, maka tidak diterima 
kecuali bila bulan itu dilihat oleh sejumlah orang, sehingga berita 
mereka dapat dijadikan kebenaran yang bersifat pasti. 
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Dikaitkannya puasa dengan melihat hilal telah dijadikan 
pegangan oleh mereka yang berpendapat bahwa penduduk suatu 
negeri wajib mengerjakan puasa apabila penduduk negeri yang lain 
telah melihat hilal. Adapun ulama yang tidak berpendapat demikian 
mengatakan, “Sesungguhnya lafazh “hingga kalian melihatnya” 
ditujukan kepada orang-orang tertentu, dan tidak mewajibkan selain 
mereka. Pengertian seperti ini telah mengalihkan lafazh tersebut dari 
makna zhahirnya, maka hal itu tidak tergantung kepada penglihatan 
masing-masing orang, dan juga tidak terikat dengan negeri.” 


Perbedaan ulama dalam hal ini telah melahirkan beberapa 
madzhab: 


Pertama, bagi tiap-tiap negeri ru 'yah (melihat hilal) tersendiri. 
Dalam kitab Shahih Muslim dari hadits Ibnu Abbas terdapat 
keterangan yang mendukung pendapat ini. Ibnu Mundzir juga 
meriwayatkan pendapat tersebut dari Ikrimah, Al Oasim, Salim dan 
Ishag. Sementara Imam At-Tirmidzi menukilnya dari para ahli ilmu 
dan tidak menukil pendapat selain itu. Al Mawardi juga 
meriwayatkannya sebagai salah satu pendapat dalam madzhab Syafi'i. 


Kedua, lawan dari pendapat pertama. Apabila terlihat hilal di 
suatu negeri, maka penduduk semua negeri wajib berpuasa tanpa 
kecuali. Ini merupakan pendapat masyhur dari madzhab Maliki. Akan 
tetapi, Ibnu Abdil Barr meriwayatkan tentang adanya ijma' yang 
menyelisihi hal ini. Dia berkata, “Menurut kesepakatan bahwa ru 'yah 
di suatu negeri tidak dapat dijadikan pegangan bagi negeri lain yang 
jauh darinya, seperti Khurasan dan Andalusia.” 


Al Ourthubi berkata, “Para syaikh kami mengatakan, apabila 
hilal terlihat secara pasti di suatu tempat, kemudian diinformasikan 
kepada yang lain dengan kesaksian dua orang yang adil, maka yang 
menerima informasi tersebut wajib mengerjakan puasa.” 


Ibnu Al Majisyun berkata, “Apabila hilal terlihat di suatu negeri, 
maka puasa hanya diwajibkan bagi mereka yang tinggal di negeri 
tersebut, kecuali apabila hal itu sampai kepada imam, lalu sang imam 
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menetapkan agar orang-orang memulai puasa, sebab negeri-negeri itu 
ditinjau dari kedudukan imam sama seperti satu negeri dimana 
ketetapannya berlaku untuk semua negeri.” 


Sebagian ulama madzhab Syafi'i menyatakan, apabila negeri- 
negeri itu letaknya saling berdekatan, maka hukumnya adalah sama. 
Tapi apabila berjauhan, maka ada dua pendapat, yaitu tidak wajib 
puasa bagi negeri lain menurut pendapat mayoritas. Akan tetapi, Abu 
Thayyib dan segolongan ulama berpendapat wajib bagi negeri lain 
untuk berpuasa. Hal ini diriwayatkan oleh Al Baghawi dari Asy- 
Syafi'i. 

Ada beberapa pendapat dalam menentukan batas jarak jauh 
antara satu negeri dengan negeri lainnya: 


Pertama, berdasarkan perbedaan tempat terbitnya bulan. 
Pendapat ini ditegaskan oleh ulama Irak dan Ash-Shaidalani serta 
dibenarkan oleh An-Nawawi dalam kitab Ar-Raudhah dan Syarh Al 
Muhadzdzab. 


Kedua, berdasarkan jarak diperbolehkannya seseorang untuk 
meng-gashar (meringkas) shalat. Pendapat ini diikuti oleh Imam Al 
Baghawi dan dibenarkan oleh Ar-Rafi'i dalam kitab Ash-Shaghir, 
serta An-Nawawi dalam kitab Syarh Muslim. 


Ketiga, berdasarkan perbedaan batas negeri. 


Keempat, diriwayatkan oleh As-Sarakhsi, dia berkata, “Wajib 
berlaku bagi setiap negeri, dimana ru yah di negeri lain tidak dapat 
mereka ketahui.” 


Kelima, pendapat Ibnu Al Majisyun terdahulu. 


Hadits ini dijadikan dalil tentang wajibnya memulai dan 
mengakhiri puasa bagi siapa yang melihat hilal seorang diri, meskipun 
perkataannya tidak dapat dijadikan dasar hukum dalam masalah 
tersebut. Ini adalah pendapat Imam Malik, Imam Abu Hanifah, Imam 
Syafi'i, dan Imam Ahmad bin Hambal dalam hal memulai puasa, 
hanya saja mereka berbeda dalam hal mengakhirinya. Imam Syafi'i 
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berpendapat bahwa orang itu boleh berbuka (mengakhiri puasa) tanpa 
menampakkannya. Sedangkan mayoritas ulama berpendapat, ia harus 
tetap berpuasa sebagai bentuk sikap hati-hati. 


12. Dua Bulan “Id tidak Berkurang 


303 Iran 


LA LES oma 


Abu Abdullah berkata, “Abu Ishak berkata, “Apabila yang satu 
kurang maka yang satunya sempurna”.” Muhammad berkata, 
“Keduanya tidak berkumpul dalam keadaan kurang.” 


£... 
Ig - “5. 3 


xe ng kia - 1 canma Sie Tan Clan Sila Naa 
£ : Ka ig La Sin Te ta An 23 5 23 9 N, 5 - 0o#o. es “ 
VOA AJB pl ale aka AP MP 
s1 Pa AN Ko da 0 0, Le aa 
Aomdl 393 Ulin) TAS) gd COLA 


1912. Musaddad menceritakan kepada kami, Mu'tamir 
menceritakan kepada kami, dia berkata: Aku mendengar Ishak bin 
Suwaid, dari Abdurrahman bin Abi Bakrah, dari bapaknya, dari Nabi 
SAW. Musaddad menceritakan kepadaku, Mu'tamir menceritakan 
kepada kami dari Khalid Al Hadzdza', dia berkata: Abdurrahman bin 
Abu Bakrah mengabarkan kepadaku dari bapaknya RA, dari Nabi 
SAW, beliau bersabda, “Dua bulan tidak berkurang, dua bulan “Id, 


yaitu Ramadhan dan Dzulhijjah.” 
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Keterangan Hadits: 


(Bab dua bulan “Id tidak berkurang). Demikian Imam Bukhari 
memberi judul bab dengan sebagian lafazh hadits. Lafazh tersebut 
dikutip oleh At-Tirmidzi dari riwayat Bisyr bin Mufadhal, dari Khalid 
Al Hadzdza'. 


Para ulama berbeda pendapat mengenai makna hadits ini. Di 
'antara mereka ada yang memahami sebagaimana makna zhahirnya. 
Mereka berpendapat bahwa bulan Ramadhan dan Dzulhijjah 
selamanya berjumlah tiga puluh hari. Pendapat ini tertolak dan 
bertentangan dengan kenyataan yang dapat dilihat. Cukuplah untuk 


menolaknya sabda beliau SAW, Kara & uy S3 nur 2 ya, 
Sandi | "si 8 (Berpuasalah kalian karena melihatnya (hilal) dan 


berhentilah puasa karena melihatnya. Apabila (penglihatan) kalian 
terhalang awan, maka genapkanlah bilangannya). Karena jika bulan 
Ramadhan itu selamanya berjumlah tiga puluh hari, maka tidak 
memerlukan hal seperti ini. 


Sebagian ulama memberi penakwilan (interpretasi) yang sesuai. 
Abu Al Hasan berkata, “Biasanya Ishak bin Rahawaih berkata, 
“Keduanya tidak pernah kurang dalam hal keutamaan, baik jumlahnya 
dua puluh sembilan hari atau tiga puluh hari”.” 


Ada pula yang berpendapat, yang dimaksud adalah bahwa 
keduanya tidak akan kurang secara bersamaan. Apabila salah satunya 
berjumlah dua puluh sembilan hari, maka yang satunya mesti 
berjumlah tiga puluh hari. 


Ada juga yang berpendapat bahwa yang dimaksud adalah, 
keduanya tidak berkurang sehubungan dengan amalan yang dilakukan 
di dalamnya. Kedua pendapat ini masyhur dinukil dari kalangan salaf 
yang tercantum dalam riwayat Imam Bukhari. Namun, hal itu tidak 
disebutkan dalam riwayat Abu Dzar, riwayat An-Nasafi serta yang 
lainnya setelah judul bab dan sebelum hadits. 
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Ishag bin Rahawaih berkata, “Apabila yang satunya kurang, 
maka yang satunya sempurna.” Imam Bukhari berkata, “Tidak akan 
berkumpul keduanya dalam keadaan kurang.” Dalam riwayat At- 
Tirmidzi tercantum penukilan kedua perkataan itu dari Ishag bin 
Rahawaih dan Imam Ahmad bin Hanbal. Seakan-akan Imam Bukhari 
memilih perkataan Imam Ahmad karena yakin akan keakuratannya, 
atau riwayat mengenai perkataan ini sampai kepadanya melalui 
sejumlah jalur periwayatan. At-Tirmidzi berkata, “Imam Ahmad 
berkata, “Maksudnya, keduanya tidak akan berkurang secara 


1. 39 


bersamaan pada tahun yang sama”. 


Dalam naskah Ash-Shaghani, saya mendapatkannya setelah 
judul bab Abu Abdillah berkata, “Ishag berkata, “Dua puluh sembilan 
hari dianggap sempurna”.” Sementara Imam Ahmad bin Hambal 
berkata, “Apabila Ramadhan berkurang, maka Dzulhijjah sempurna, 
dan apabila Dzulhijjah kurang, maka Ramadhan sempurna.” Ishag 
berkata, “Maknanya, meski dua puluh sembilan hari, tetapi tetap 
sempurna dan tidak berkurang.” Dia juga berkata, “Berdasarkan 
madzhab Ishag maka bisa saja keduanya berkurang secara bersamaan 
pada tahun yang sama.” 


Al Hakim meriwayatkan dalam kitabnya At-Tarikh melalui 
sanad yang shahih bahwa Ishag bin Ibrahim ditanya mengenai hal itu, 
maka dia berkata, “Kalian beranggapan bahwa jumlah (yang 
seharusnya adalah) tiga puluh hari. Tetapi apabila hanya berjumlah 
dua puluh sembilan hari, maka kalian menganggapnya kurang, 
padahal yang demikian tidak dianggap kurang.” Pilihan Imam Ahmad 
ini disetujui oleh Abu Bakar Ahmad bin Amr Al Bazzar, maka Al 
Mughlathai salah ketika menyatakan bahwa dialah yang dimaksud 
oleh Imam At-Tirmidzi dengan perkataannya “Ahmad berkata...”, 
padahal sesungguhnya tidak demikian. Bahkan sesungguhnya ia 
disebutkan oleh Oasim dalam kitab Ad-Dala'il dari Al Bazzar, dia 
berkata, “Maknanya, keduanya tidak akan kurang secara bersamaan 
pada tahun yang sama.” Dia berkata, “Hal ini didukung oleh riwayat 
Zaid bin Ugbah dari Samurah bin Jundub, dari Nabi SAW, y Ia N ya 
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Lag Sma id ye (Dua bulan “Id, tidak akan pernah berjumlah 
lima puluh delapan hari).” 


Al Mughlathai juga mengemukakan bahwa Ishag yang 
dimaksud adalah Ishag bin Suwaid Al Adawi (perawi hadits ini). 
Namun, dia tidak menguatkan pendapatnya dengan dalil. 


| Ibnu Hibban menyebutkan bahwa hadits ini memiliki dua 
makna: 


Pertama, seperti yang dikatakan oleh Ishag. 

Kedua, maksudnya adalah keduanya sama dalam hal keutamaan, 
berdasarkan sabda beliau dalam hadits lain, 52 Hadi 43 Jani abi La Le 
Adi $$ yr (Tidak ada hari-hari, dimana amal perbuatan di 


dalamnya lebih utama daripada tanggal sepuluh Dzulhijjah). 
Kemudian Al Ourthubi menyebutkan bahwa dalam masalah ini ada 
lima pendapat. Dia menyebutkan seperti terdahulu, seraya 
menambahkan bahwa yang dimaksud adalah keduanya tidak 
berkurang pada tahun itu secara khusus, yakni tahun dimana Nabi 
SAW mengucapkan sabdanya itu. Pendapat ini diriwayatkan oleh Ibnu 
Bazizah dan sebelumnya oleh Abu Al Walid bin Rusyd, serta dinukil 
oleh Al Muhibb Ath-Thabari dari Abu Bakar bin Faurak. 


Ada juga pendapat yang mengatakan bahwa yang dimaksud 
adalah, keduanya tidak berkurang dalam hal hukum. Pendapat ini 
ditegaskan oleh Al Baihagi dan Ath-Thahawi, dia berkata, “Maksud 
“keduanya tidak kurang” adalah, meskipun keduanya hanya berjumlah 
dua puluh sembilan hari, tetapi hukumnya tidak dianggap kurang 
dibandingkan apabila keduanya berjumlah tiga puluh hari.” 


Sebagian mengatakan bahwa pada dasarnya keduanya tidak 
berkurang, hanya saja terkadang hilal (bulan sabit) tidak dapat dilihat 
karena tertutup awan. Pendapat ini disitir oleh Ibnu Hibban. Namun 
pendapat ini tidak kuat. Ada pula yang mengatakan bahwa keduanya 
tidak berkurang secara bersamaan pada tahun yang sama menurut 
kebiasaan, hanya saja terkadang keduanya sama-sama tidak genap tiga 
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puluh hari pada tahun yang sama, meskipun hal ini jarang terjadi. Ini 
merupakan pendapat yang paling netral dibandingkan pendapat 
sebelumnya, karena mungkin keduanya sama-sama berjumlah dua 
puluh sembilan hari pada tahun yang sama. 


Ath-Thahawi berkata, “Memahami sebagaimana makna 
zhahirnya, atau mengatakan bila salah satunya kurang maka yang 
satunya genap (sempurna), telah bertentang dengan kenyataan yang 
ada, sebab kami telah mendapati keduanya sama-sama kurang (tidak 
cukup tiga puluh hari) pada tahun yang sama.” 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Semua pendapat yang telah 
dikemukakan tidak ada yang luput dari sanggahan. Adapun pendapat 
yang lebih mendekati kebenaran adalah bahwa yang dimaksud 
“kurang” menurut inderawi dengan patokan pada jumlah harinya, dan 
bahwasanya masing-masing dari keduanya adalah bulan “Id (hari raya) 
yang agung, maka tidak pantas dikatakan memiliki sifat “kurang”, 
berbeda dengan bulan-bulan yang lain. Kesimpulannya, pernyataan ini 
mendukung perkataan Ishag.” 


Al Baihagi berkata dalam kitab Ma 'rifah, “Keduanya disebutkan 
secara spesifik, karena keduanya berhubungan dengan hukum puasa 
dan haji.” Demikian yang diikuti oleh An-Nawawi, dia berkata, “Ini 
adalah pendapat yang benar dan dapat dijadikan pegangan.” 
Maksudnya, semua yang disebutkan tentang keutamaan dan hukum 
keduanya akan didapatkan, baik Ramadhan itu berjumlah tiga puluh 
hari atau dua puluh sembilan hari. Sama halnya dengan wukuf di 
Arafah, apakah bertepatan pada hari kesembilan Dzulhijjah atau hari 
lainnya. Namun, yang demikian itu berlaku apabila tidak ada unsur 
kelalaian dalam usaha mengetahui munculnya hilal. 


Hadits tersebut berguna untuk menghilangkan keraguan mereka 
yang berpuasa dua puluh sembilan hari, atau keraguan telah 
melakukan wukuf pada selain hari Arafah. 


Para ulama menganggap musykil kemungkinan adanya wukuf 
pada hari kedelapan Dzulhijjah berdasarkan ijtihad, tetapi hal itu 
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tidaklah musykil. Bisa saja dua orang bersaksi telah melihat hilal awal 
bulan Dzulhijjah pada hari Kamis (misalnya), maka mereka 
melakukan wukuf pada hari Jum'at. Setelah itu, terbukti bahwa kedua 
orang itu melakukan kesaksian palsu. 


At-Thaibi berkata, “Makna zhahir konteks hadits menjelaskan 
kekhususan dua bulan tersebut dengan keistimewaan yang tidak 
terdapat pada bulan lainnya. Namun tidak dimaksudkan bahwa 
ketaatan yang dilakukan selain pada dua bulan tersebut menjadi 
berkurang, tetapi yang dimaksud adalah dihapuskannya dosa akibat 
kesalahan hukum, karena kedua bulan itu telah dikhususkan dengan 
dua hari raya dan bolehnya terjadi kesalahan dalam menentukan awal 
kedua bulan itu. Oleh sebab itu, dikatakan "dua bulan Id” setelah 
kalimat “dua bulan yang tidak kurang” dan tidak hanya dikatakan 
“Ramadhan dan Dzulhijjah.” 


Pada hadits ini terdapat dalil bagi mereka yang berpendapat 
bahwa pahala itu tidak selamanya diberikan berdasarkan kesulitan 
yang dihadapi, bahkan Allah bisa saja memberi kemurahan, sehingga 
menyetarakan pahala yang kurang dengan yang sempurna. Sebagian 
ulama juga menjadikan hadits ini sebagai dalil yang mendukung 
pendapat Imam Malik yang mencukupkan niat satu kali untuk puasa 
Ramadhan sebulan penuh, karena dia menjadikan bulan (Ramadhan) 
secara keseluruhan sebagai satu ibadah sehingga cukup dengan satu 
kali niat. 


Hadits tersebut mengindikasikan bahwa kesamaan pahala antara 
bulan yang dua puluh sembilan hari dengan bulan yang tiga puluh hari 
adalah ditinjau dari segi penetapan pahala yang berkaitan dengan 
bulan secara keseluruhannya, bukan dari segi keutamaan hari-harinya. 

Adapun keterangan yang disebutkan Al Bazzar dari riwayat 
Zaid bin Ugbah dari Samurah bin Jundub, sanad-nya lemah. Riwayat 
tersebut telah dinukil Ad-Daruguthni dalam kitab Al Ajfrad dan Ath- 
Thabrani melalui jalur ini dengan lafazh, W'4 Iv Oh “ Y (Dua 


bulan tidak akan sempurna enam puluh hari). 
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Abu Walid bin Rusyd berkata, “Apabila riwayat ini terbukti 
akurat, maka yang dimaksud adalah keduanya tidak akan berjumlah 
lima puluh delapan hari dalam hal pahala.” Hadits di bab ini 
diriwayatkan pula oleh Ath-Thabrani melalui jalur Husyaim dari 
Khalid Al Hadzdza', sepAra sanad di tempat ini dengan lafazh, Pa s 


ad 9 PY 4 Ug O 6 "pit Y el (Setiap bulan haram tidak kurang 


dari tiga puluh hari dan tiga puluh malam). Tapi riwayat dengan 
lafazh seperti ini adalah syadz. Adapun yang akurat dari Khalid adalah 
seperti yang telah disebutkan. Lafazh itu pula yang dinukil oleh 
kebanyakan ahli hadits di antara murid-muridnya, seperti Syu'bah, 
Hammad bin Zaid, Yazid bin Zurai”, Bisyr bin Al Mufadhal dan selain 
mereka. Ath-Thahawi menyebutkan bahwa Abdurrahman bin Ishag 
meriwayatkan hadits ini dari Abdurrahman bin Abu Bakrah dengan 
lafazh seperti yang dinukil oleh kebanyakan perawi. Ath-Thahawi 
berkata, “Abdurrahman bin Ishag tidak sebanding dengan Khalid Al 
Hadzdza' dalam masalah hafalan.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, atas dasar ini maka Husyaim telah 
memasukkan satu hadits pada hadits yang lain, sebab lafazh yang dia 
sebutkan dari Khalid adalah lafazh riwayat Abdurrahman. Ibnu Rusyd 
berkata, “Apabila riwayat tadi benar, maka yang dimaksud adalah 
dalam hal pahala.” 


Idi 3 Dan (Ramadhan dan Dzulhijjah). Ramadhan 


dikatakan sebagai bulan “Id (hari raya) dikarenakan sangat dekat 
dengan saat hari raya, atau mungkin dikarenakan hilal “Id terlihat pada 
hari terakhir bulan Ramadhan. Pernyataan ini dikemukakan oleh 
Atsram. Namun, kemungkinan pertama lebih tepat. Hal serupa telah 
disabdakan oleh Nabi yang diriwayatkan oleh At-Tirmidzi dari hadits 
Ibnu Umar, 383 75 — Jali (Maghrib adalah witir siang hari). 
Sementara shalat Maghrib masuk pada waktu malam, dan bacaan 
shalatnya juga diperdengarkan. Namun, dikatakan sebagai witir siang 
dikarenakan keberadaannya yang sangat dekat dengan waktu siang. Di 
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sini terdapat isyarat bahwa waktu Maghrib adalah pada awal matahari 
terbenam. 


13. Sabda Nabi SAW, “Kami Tidak Menulis dan Tidak 
Menghitung” 


A 8... - Ane aga 08 29 - ag o- 0 9. 
BI iko Gr GP ES AN Ka AS Gl mata AL AS Gi ara UP 


- 
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5 s5 Oo Le Pa 33 "gi "at ra Ge or 
MAKA HE SS Y) SU Y apl RU JB SI ln ale 


3 Oa Bip Pala AA 

1913. Dari Sa'id bin Amr bahwasanya dia mendengar Ibnu 

Umar RA meriwayatkan dari Nabi SAW, beliau bersabda, 

“Sesungguhnya kami adalah umat yang ummi, kami tidak menulis dan 

tidak menghitung. Satu bulan itu begini dan begini.” Yakni, terkadang 
dua puluh sembilan hari dan terkadang tiga puluh hari. 


Keterangan Hadits: 


(Bab sabda Nabi SAW “Kami tidak menulis dan tidak 
menghitung”). Maksudnya adalah, para pemeluk Islam yang ada di 
hadapan beliau saat sabda itu diucapkan. Ini berlaku bagi kebanyakan 
mereka, atau yang dimaksud adalah diri beliau sendiri. 

bri ii VI (sesungguhnya kami adalah umat yang ummi). Maksud 
“sesungguhnya kami” adalah bangsa Arab. Namun, ada pula yang 
berpendapat bahwa yang dimaksud adalah diri Nabi sendiri. Lafazh 
“Ummi” dinisbatkan kepada Al Umm (induk). Dikatakan bahwa 
maksudnya adalah bangsa Arab, karena bangsa ini tidak menulis. Atau 
ia dinisbatkan kepada para ibu, yakni bahwasanya mereka berada 
sebagaimana keadaan awal saat dilahirkan ibu mereka. Atau 
dinisbatkan kepada ibu, sebab umumnya kaum wanita memiliki sifat 


FATHUL BAARI — 79 


seperti itu. Ada pula yang mengatakan bahwa mereka dinisbatkan 
kepada “Ummul Oura” (Makkah). 

Lab V3 SG SN (kita tidak menulis dan tidak menghitung). Ini 
merupakan penafsiran keadaan mereka yang ummi. Orang-orang Arab 
dikatakan sebagai bangsa yang Ummi dikarenakan tulis-menulis di 
kalangan mereka merupakan hal yang sangat langka. Allah SWT 
berfirman, Ha Na GA e, cai sa (Dan Dialah yang telah 
mengutus pada orang-orang ummi seorang rasul dari kalangan 
mereka). Ini tidak menolak kenyataan bahwa di kalangan mereka ada 
orang-orang yang mampu menulis dan menghitung, sebab tulisan 
mereka sangat sedikit dan langka. Adapun yang dimaksud dengan 
“hisab” (menghitung) pada hadits ini adalah perkiraan tentang 
perjalanan bintang. Hanya sebagian kecil mereka yang mengetahui hal 
itu. Maka, hukum puasa dan lainnya dikaitkan dengan ru yah (melihat 
hilal) demi menghilangkan keberatan mereka dalam mempelajari ilmu 
perbintangan, dan hukum ini tetap berlaku dalam puasa, meski setelah 
itu muncul orang-orang yang mahir dalam hal ini. Bahkan, makna 
lahiriah hadits menafikan keterkaitan hukum dengan hisab 
(perhitungan). Hal ini diperjelas oleh perkataannya pada hadits 
terdahulu, “Apabila kalian terhalang awan, maka genapkanlah 
bilangannya tiga puluh”. Beliau SAW tidak mengatakan, “Maka 
tanyalah ahli hisab”. 


Hikmahnya, apabila bilangan bulannya digenapkan menjadi tiga 
puluh hari saat mendung, maka tidak akan terjadi perselisihan bagi 
semua orang mukallaf. Lalu sebagian kaum berpatokan pada 
perhitungan ahli hisab saat kondisi mendung, dan mereka adalah 
golongan Rafidhah. Namun, dinukil dari sebagian ahli fikih pendapat 
yang menyetujui pendapat mereka. 


Al Baji berkata, “Ijma' (kesepakatan) ulama salaf (terdahulu) 
menjadi hujjah yang menolak pendapat mereka.” Ibnu Al Bazizah 
berkata, “Ia adalah madzhab yang batil, karena syariat telah melarang 
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untuk memperdalam ilmu nujum (perbintangan), sebab ia hanyalah 
perkiraan semata, bukan berdasarkan dugaan yang kuat.” 


Kan 3ay Ora FF 3h Pa IiSay NiSa "43 (Bulan itu begini 
dan begini, yakni terkadang dua puluh sembilan hari dan terkadang 
tiga puluh hari). Demikian Adam (guru Imam Bukhari) menyabutkan 
secara ringkas. Demikian juga dengan apa yang diriwayatkan oleh 
Ghundar dari Syu'bah, seperti yang diriwayatkan Imam Muslim dari 
Ibnu Al Mutsanna dan selainnya dengan lafazh, 2423 liSay IiSa “Yull 
aan Pi IA NASA NIA "ad Sati e, Ag (Bulan itu begini 
dan begini, lalu beliau melipat ibu jarinya pada ketiga kalinya, dan 
bulan itu begini dan begini dan begini, yakni sempurna tiga puluh 
hari). Yakni pada kali pertama beliau mengisyaratkan dengan sepuluh 
jari-jari tangannya sebanyak dua kali, lalu beliau melipat ibu jarinya 
pada kali yang ketiga. Inilah yang diungkapkan oleh perkataannya 
“dua puluh sembilan hari”. Kemudian beliau mengisyaratkan sekali 
lagi dengan kedua tangannya sebanyak tiga kali, dan inilah yang 
diungkapkan oleh perkataannya, “Tiga puluh hari”. 

Lalu dalam riwayat Jabalah bin Suhaim dari Ibnu Umar pada 
bab terdahulu disebutkan, BW! (3 AWYI 73 liSa3 ISA 45 (Bulan 
itu begini dan begini lalu beliau melipat ibu jari pada kali ketiga). 
Sedangkan dalam riwayat Imam Muslim disebutkan dengan lafazh, 
sekat Ai) AISI dita Gd a33 Anileol JS pa dika Gian NASA NA LN 
Spodi Ff, (Bulan itu begini dan begini, lalu beliau membuka kedua 
tangannya dua kali dengan seluruh jari-jarinya, dan pada kali ketiga 
beliau melipat ibu jarinya yang kanan atau yang kiri). 

Imam Ahmad dan Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan melalui jalur 
Yahya bin Abdurrahman bin Hathib dari Ibnu Umar, dari Nabi SAW, 

LK Ri ca Bh 3 gara AA Gi ab ji Dian Ta HN 
CA Ballad eka ANE AN sela LAIN Yah CN) API AE 3 Al iki Ke 


Pa Pd 


Op SA Bpr Kas DI HN DI ya Saja gd YA 
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(Bulan itu dua puluh sembilan hari, kemudian beliau merapatkan 
antara kedua telapak tangannya, lalu beliau merapatkan kembali 
tangannya pada kali yang ketiga seraya melipat ibu jarinya. Aisyah 
berkata, “Semoga Allah mengampuni Abu Abdurrahman, 
sesungguhnya Nabi SAW meninggalkan (tidak mau mendatangi) istri- 
istri beliau selama sebulan. Lalu beliau turun pada hari kedua puluh 
sembilan. Maka hal itu dikatakan kepadanya, dan beliau SAW 
bersabda, “Sesungguhnya bulan itu terkadang dua puluh sembilan 


2 2 


hari dan tiga puluh hari. 


Ibnu Baththal berkata, “Pada hadits ini terdapat keterangan 
untuk tidak memperhatikan masalah perbintangan berdasarkan 
hukum-hukum ilmu hisab. Bahkan yang menjadi pegangan dalam 
masalah ini adalah melihat hilal. Hadits ini juga menjadi dalil bagi 
mereka yang beranggapan bahwa hukum itu didasarkan pada isyarat.” 


14. Tidak Boleh Mendahului Ramadhan dengan Berpuasa Satu 
atau Dua Hari 


& CU Oak or ka 2 8 5 - o- N - e Love £ 0. 
V SE AL USM KA PE ag AP AP 
S8 3 SKA ori Ii ipa arnn SE yA 
20 Daan oU BA Aa, Be 

Al Ds ah Aa ya Sam 

1914. Dari Abu Hurairah RA, dari Nabi SAW, beliau bersabda, 
“Jangan sekali-kali salah seorang di antara kamu mendahului 


Ramadhan dengan berpuasa satu atau dua hari, kecuali seseorang 
yang biasa berpuasa, maka hendaklah ia berpuasa pada hari itu.” 


Keterangan Hadits: 
oa YNA Kan Ss 3 Gali Y (janganlah salah seorang 


di antara kalian mendahului Ramadhan dengan mengerjakan puasa 
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satu atau dua hari). Yakni tidak boleh mendahului Ramadhan dengan 
berpuasa satu atau dua hari dan menganggapnya sebagai puasa 
Ramadhan. Larangan itu dimaksudkan sebagai sikap hati-hati, karena 
—mulainya—puasa Ramadhan itu berkaitan erat dengan terlihatnya 
hilal. Imam Bukhari merasa tidak perlu menyebutkan hal itu dalam 
judul bab, karena hadits yang dikutipnya sudah cukup tegas 
mengindikasikannya. 

Ora Oka) & 3st Aan Y (janganlah sekali-kali salah seorang 
di antara kamu mendahului Ramadhan dengan berpuasa). Dalam 
riwayat Abu Daud dari Muslim bin Ibrahim (guru Imam Bukhari 
dalam riwayat ini) disebutkan, pra OLan, as Iadai Y (janganlah 
kalian mendahului puasa Ramadhan dengan puasa). Sementara dalam 
riwayat Khalid bin Harits disebutkan, ? ya OKas" | SM par Y 


(janganlah kalian berpuasa menjelang Ramadhan). Dalam riwayat 


on 036. 


Imam Ahmad dari Rauh, dari Hisyam disebutkan, kas 5 Ja | pool Y 
, ya (janganlah kalian mendahului dengan berpuasa sebelum 


Ramadhan): Kemudian dalan Tneyat Tam, Aa Tamu meal Jalar 


(janganlah mendahului f(puasal Ramadhan: Matan berpuasa 
sebelumnya). 

tp 023 (mengerjakan puasa). Dalam riwayat Al Kasymihani 
tertulis, Apa) 23 wa do ((biasal mengerjakan puasa maka 
hendaklah ia berpuasa pada hari itu). Dalam riwayat Ma'mar dari 
Yahya yang dikutip oleh Imam Ahmad disebutkan, aj 0S Jr) Y! 
dalang SH 23 P3 Ue (kecuali seseorang yang biasa mengerjakan 
puasa, maka hari itu datang bertepatan dengan waktu puasanya). 


Abu Awanah meriwayatkan riwayat yang serupa melalui jalur 
Ayyub dari Yahya. Sementara dalam riwayat Imam Ahmad dari Rauh 
disebutkan, & dash Ul Apa OS Jxj Y! (kecuali seseorang yang 
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biasa mengerjakan puasa, maka hendaklah ia menyambungnya 
dengan puasa Ramadhan). Dalam riwayat At-Tirmidzi serta Ahmad 
melalui jalur Muhammad bin Amr dari Abu Salamah disebutkan, 1 Y! 


Sai karya OS po ls Gilp (kecuali apabila hari itu bertepatan 
dengan hari dimana salah seorang di antara kamu biasa berpuasa). 


Menurut para ulama, makna hadits-hadits tersebut adalah, 
janganlah kalian menyambut bulan Ramadhan dengan mengerjakan 
puasa. Hal itu sebagai upaya hati-hati, jangan sampai Ramadhan telah 
masuk sementara ia belum berpuasa. 


Imam At-Tirmidzi berkata setelah mengutip hadits tersebut, 
“Demikianlah praktik yang berlaku di kalangan ulama. Mereka tidak 
menyukai apabila seseorang berpuasa sebelum Ramadhan masuk, 
dalam arti puasa yang dilakukannya masuk dalam rangkaian puasa 
Ramadhan.” 


Adapun hikmah larangan tersebut adalah untuk mengumpulkan 
kekuatan dengan tidak berpuasa supaya dapat menyambut dan 
memasuki Ramadhan dengan kondisi prima serta penuh semangat. 
Namun, hikmah yang dikemukakan ini perlu ditinjau kembali, sebab 
konsekuensi hadits tersebut menyatakan bolehnya seseorang 
mendahului Ramadhan dengan puasa tiga atau empat hari. Masalah ini 
akan kami terangkan. 


Ada juga yang berpendapat bahwa hikmahnya adalah 
dikhawatirkan akan bercampurnya antara amalan fardhu dengan 
amalan sunah. Tapi pandangan ini juga belum tepat, karena yang 
demikian diperbolehkan bagi orang yang biasa berpuasa, seperti yang 
disebutkan dalam hadits. Sebagian lagi berpendapat, hal itu 
dikarenakan bahwa hukum puasa itu telah dikaitkan dengan melihat 
hilal (bulan tsabit), sehingga orang yang berpuasa lebih dahulu satu 
atau dua hari, maka ia telah berusaha mengenyampingkan hukum 
tersebut. Pandangan terakhir inilah yang menjadi pegangan. 


Maksud pengecualian tersebut adalah bahwa barangsiapa biasa 
berpuasa, maka diperbolehkan berpuasa meskipun sehari sebelum 
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Ramadhan, sebab meninggalkan suatu kebiasaan merupakan perkara 
yang cukup sulit. Selain itu, puasa yang dikerjakannya tidak ada 
sangkut pautnya dengan penyambutan Ramadhan. Dalam hukum, 
termasuk pula puasa pengganti (gadha”) dan puasa nadzar, karena 
status keduanya adalah wajib. 


Sebagian ulama berpendapat, dikecualikannya puasa pengganti 
dan puasa nadzar dari cakupan larangan pada hadits di atas adalah 
berdasarkan dalil-dalil gath'i (pasti) tentang kewajiban mengerjakan 
keduanya. Sesuatu yang bersifat gath'i (pasti) tidak dapat dibatalkan 
oleh sesuatu yang zhanni (belum pasti). 


Hadits di atas mengandung bantahan terhadap mereka yang 
membolehkan mendahulukan puasa daripada ru yah (melihat hilal), 
seperti golongan Rafidhah, juga mereka yang memperbolehkan puasa 
sunah secara mutlak. Namun, pendapat yang paling jauh dari 
kebenaran adalah mereka yang mengatakan bahwa maksud dari 
larangan tersebut adalah larangan berpuasa lebih dahulu dengan niat 
puasa Ramadhan. Mereka berdalil dengan lafazh “tagaddum” 
(mendahului) pada hadits-hadits di atas, sebab makna kata 
“mendahului” tidak akan tercapai kecuali jika sesuatu yang 
mendahului itu sejenis dengan yang didahului. Atas dasar ini, maka 
diperbolehkan berpuasa sehari atau dua hari menjelang Ramadhan 
dengan niat puasa sunah secara mutlak. Akan tetapi konteks hadits 
tidak sesuai dengan penakwilan ini, bahkan menolaknya. 


Hadits tersebut juga menjelaskan makna sabda beliau SAW, 

3) Ippo (Berpuasalah kalian ketika melihatnya). Sesungguhnya 
huruf lam pada lafazh 455) adalah untuk menetapkan batasan waktu, 
dan bukan menerangkan faktor penyebab. Ibnu Dagig Al Id berkata, 
“Meski ia dipahami dalam konteks penetapan batasan waktu, tetapi 
harus dipahami dalam konteks majaz, karena saat melihat hilal —yaitu 


di malam hari— adalah bukan waktu untuk berpuasa.” Namun, 
pernyataan ini ditanggapi oleh Al Fakihi bahwa yang dimaksud 
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dengan sabdanya “shuumuu” (berpuasalah kalian), yakni berniatlah 
puasa. Sedangkan malam adalah waktu untuk berniat. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, ia telah terperangkap pada makna 
majaz yang hendak dihindarinya, karena orang yang berniat puasa 
tidak dikatakan telah berpuasa, sebab ia boleh makan dan minum — 
setelah berniat puasa— hingga fajar terbit. 


Faidah lainnya adalah larangan memulai puasa sebelum 
Ramadhan bila diniatkan untuk hati-hati. Adapun bila dilebihkan dari 
itu (lebih dari dua hari), maka secara implisit diperbolehkan. Ada pula 
yang mengatakan bahwa larangan itu berlaku untuk masa sebelum 
Ramadhan (tidak terbatas pada satu atau dua hari), sebagaimana 
pendapat mayoritas ulama madzhab Syafi'i. Lalu mereka memberi 
penjelasan terhadap hadits di atas bahwa yang dimaksud adalah 
mengerjakan puasa terlebih dahulu sebelum masuk bulan Ramadhan, 
dan manakala didapati perbuatan seperti ini maka ia masuk dalam 
larangan tersebut. 


Adapun alasan mengapa hadits tersebut hanya menyebutkan 
sehari atau dua hari, adalah karena pada umumnya orang yang: 
berpuasa lebih dahulu mengerjakan demikian. Mereka berkata, 
“Larangan tersebut berlangsung sejak hari keenam belas bulan 
Sya'ban, berdasarkan hadits Al Alla' bin Abdurrahman dari bapaknya, 
dari Abu Hurairah, dari Nabi SAW, "ayat W OS Ula 15 (Apabila 
telah masuk pertengahan bulan Sya'ban, maka janganlah kalian 
berpuasa). Riwayat ini dinukil oleh para penulis kitab Sunan dan 
dinyatakan sebagai hadits shahih oleh Ibnu Hibban dan ahli hadits 
lainnya.” 


Ar-Rauyani berkata, “Diharamkan mengerjakan puasa sehari 
atau dua hari sebelum Ramadhan berdasarkan hadits di bab ini, dan 
dimakruhkan mengerjakan puasa sejak pertengahan Sya'ban 
berdasarkan hadits yang lain.” Sementara jumhur ulama berpendapat 
tentang bolehnya mengerjakan puasa sunah setelah pertengahan bulan 
Sya'ban. Mereka menganggap hadits yang melarang puasa pada 
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waktu tersebut adalah hadits dha'if (lemah). Sementara Ahmad dan 
Ibnu Ma'in mengatakannya sebagai hadits munkar. 


Imam Al Baihagi menjadikan hadits di bab ini sebagai dalil akan 
lemahnya hadits tersebut. Dia berkata, “Riwayat yang memberi 
keringanan (rukhshah) untuk tetap berpuasa hingga sehari atau dua 
hari menjelang Ramadhan lebih shahih daripada hadits Al Alla'.” 


Hal serupa telah dilakukan pula oleh Ath-Thahawi. Setelah itu, 
Al Baihagi mendukung pandangan yang membolehkan berpuasa 
setelah pertengahan Sya'ban dengan mengemukakan hadits Tsabit 
dari Anas, dari Nabi SAW, 045 Ulas) Ag akal! Hasi (Puasa paling 
utama setelah Ramadhan adalah Sya'ban). Akan tetapi, sanad hadits 
ini lemah. Dia juga memperkuat dengan hadits Imran bin Hushain, 
- »... , - e ..... LX ra Y man 3 
(VE SAB Olah ja ya Tato Ja "Je JB ang IE AI ko WI Jiya Of 
mu ai kas, uya Dai 38 JB (Sesungguhnya Rasulullah SAW 
bersabda kepada seorang laki-laki, “Apakah engkau mengerjakan 
puasa di bulan Sya'ban?” Orang itu berkata, “Tidak.” Beliau 
bersabda, “Apabila engkau telah selesai mengerjakan puasa 
Ramadhan, maka berpuasalah dua hari.”). 


Selanjutnya Al Baihagi mengompromikan kedua versi riwayat 
bahwa hadits Al Alla' berlaku bagi yang tidak kuat berpuasa, 
sedangkan hadits di bab ini khusus bagi orang yang berpuasa dalam 
rangka hati-hati disertai anggapan bahwa puasa yang dilakukannya 
masuk dalam rangkaian puasa Ramadhan. Inilah cara yang baik. 
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15. Firman Allah “Dihalalkan bagi Kamu pada Malam Hari Bulan 
Puasa Bercampur dengan IStri-istri Kamu, Mereka adalah Pakaian 
bagi Kamu, dan Kamu adalah Pakaian bagi Mereka. Allah 
Mengetahui bahwasanya Kamu Tidak Dapat Menahan Nafsu 
Kamu, Karena itu Allah Mengampuni Kamu dan Memberi Maaf 
kepada Kamu. Maka, Sekarang Campurilah Mereka dan Carilah 
Apa yang Telah Ditetapkan oleh Allah untuk Kamu.” (Os. Al 
Bagarah (2): 187) 


- B3 3 PN Tn TAN Pen ana Moe - PA £ ur” 0 #0. 
Kep Haa LA US JB AE DI ng II 3 AI ale 
aa Lee Luo - 9. 0 La Ka - o a PP Daun P3 
OS GILA! Tao Up Lab UG Kg Kp YG SI ISU 
VE Kalah Silel J3 STAN AI JUS! Tab Ula CC 
AE 0 PN aa 2 ee Lo PU ANA Tai - - 20 Es sia 3 
2 dsn ole Ailas Jang Aap US Ku ABG Gas "NI 


. 3 - ) Pp 8s. Pe LP ga AA o£ ss. 
OS Sus Ie ab NN HM Cb Gp 1G 2, Gb 
2 ” | Pe na aa : ea ...9 PPA ae or kan 8, : ag 
SPI pkai AJ ASI Je) BY ola GS ella Ae il elo 


0g. 
£ 


of J3 AB JUS Tab Kilo JA OS 1S lg del 


. 


2 Bove Gg OS og Sa ade ren #0 tg Set - oJ pa on, 4 
Da PNG NIS) AG ja Up AS (SL II 
MAPAN BA ga AI bsd SI 


1915. Dari Abu Ishag, dari Al Bara' bin Azib RA, dia berkata, 
“Para sahabat Muhammad SAW apabila berpuasa dan tiba waktu 
berbuka lalu ia tidur sebelum berbuka puasa, maka ia tidak boleh 
makan pada malam itu dan tidak pula keesokan harinya hingga datang 
waktu sore (saat berbuka). Sesungguhnya Oais bin Shirmah Al 
Anshari berpuasa, ketika tiba waktu berbuka, ia menemui istrinya dan 
bertanya kepadanya, “Apakah kamu mempunyai makanan?” Istrinya 
berkata, “Tidak, tetapi aku akan pergi mencarinya untukmu”. Oais 
bekerja seharian sampai tertidur. Lalu istrinya datang, dan ketika 
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melihat (suami)nya tertidur, ia berkata, “putuslah harapanmu”. Ketika 
tengah hari (di keesokan harinya) ia jatuh pingsan. Kejadian itu 
diceritakan kepada Nabi SAW maka turunlah ayat, “Dihalalkan bagi 
kamu pada malam hari bulan puasa bercampur dengan istri-istri 
kamu”. Maka mereka pun sangat bergembira. Lalu turunlah ayat, “Dan 
makan minumlah kamu hingga terang bagi kamu benang putih dari 


9 » 


benang hitam'. 


Keterangan Hadits: 


Demikian judul bab yang tercantum dalam riwayat Abu Dzar. 
Sementara pada riwayat selainnya, ayat tersebut disebutkan secara 
keseluruhan. Judul bab ini bermaksud menjelaskan keadaan sebelum 
turunnya ayat di atas. Oleh karena ayat ini diturunkan berdasarkan 
sebab-sebab yang berkaitan dengan puasa, maka Imam Bukhari telah 
menukilnya di tempat ini, meskipun dia juga akan menyebutkannya 
kembali dalam pembahasan tentang tafsir. 


Dari keadaan yang melatarbelakangi turunnya ayat ini, dapat 
disimpulkan bahwa ayat ini berkaitan dengan awal mula syariat sahur. 
Itulah yang dimaksudkan di tempat ini, karena Imam Bukhari 
menempatkan bab ini sebagai pembuka bab-bab yang berkaitan 
dengan masalah sahur. 

Ang ae Ie Kab Vol DS (para sahabat Muhammad 
SAW). Yakni, dalam kaitannya dengan kewajiban puasa. Hal itu telah 
dijelaskan oleh Ibnu Jarir dalam riwayatnya melalui jalur 
Abdurrahman bin Abi Laila dengan sanad yang mursal. 


sa jai) of J3 AT (lalu tidur sebelum berbuka... dan seterusnya). 
Dalam riwayat Zuhair disebutkan, of 4 des S ag of Ja A5 5 os 
MAN PH kagg US Da3 V3 WB y E (Wpabila seseorang tidur 
sebelum makan malam, maka tidak halal baginya untuk memakan 


sesuatu dan tidak pula minum pada malam itu dan keesokan harinya 
hingga matahari terbenam). Dalam riwayat Abu Syaikh melalui jalur 
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Zakariya bin Abi Za'idah dari Abu Ishag disebutkan, 8 D pa os 
di WI ya Ws laki Val 5 Va ed Ls Op Aprpengi ap La Ibas 


eta (Apabila kaum muslimin berbuka, mereka makan dan minum lalu 


mendatangi istri-istri mereka selama belum tidur. Apabila telah tidur, 
maka mereka tidak melakukan sesuatu pun di antara perbuatan- 
perbuatan itu hingga datang waktu yang sepertinya). Maka, semua 
riwayat dari hadits Al Barra' sepakat menyatakan bahwa larangan 
mengenai hal itu terkait dengan tidur, dan inilah yang masyhur dalam 
hadits selainnya. 


Namun larangan untuk makan, minum serta berhubungan 
suami-istri dalam hadits Ibnu Abbas telah dikaitkan dengan shalat 
Isya'. Abu Daud meriwayatkan dengan lafazh, dya x Ta ed og 


Iyan SN “pair ARA re 2 Aj Hyo 1S 1 ae & Ie Aa 
aa Sd! (Pada masa Rasulullah SAW, apabila orang-orang telah 


shalat Isya', maka mereka diharamkan untuk makan, minum dan 
wanita, dan mereka berpuasa hingga waktu berikutnya). Riwayat 
yang serupa juga disebutkan pada hadits Abu Hurairah, seperti yang 
akan saya sebutkan. Riwayat ini lebih khusus daripada hadits Al 
Barra" ditinjau dari satu sisi. Ada pula kemungkinan maksud 
penyebutan shalat Isya' adalah dikarenakan waktu sesudahnya pada 
umumnya adalah waktu untuk tidur. Adapun kaitan larangan itu, 
sesungguhnya adalah tidur itu sendiri seperti yang dijelaskan dalam 
riwayat-riwayat yang lain. 


As-Sudi menjelaskan bahwa hukum tersebut selaras dengan apa 
yang ditetapkan untuk Ahli Kitab, sebagaimana dikutip oleh Ibnu Jarir 
melalui jalur As-Sudi dengan lafazh, #4b£ S3 Gaal! SILAT le LS 
PS Yin Yi Gerak! TE LS da! IA NASI Yg Upah NS Oi 
ai ca 3 gai (Telah diwajibkan puasa atas orang-orang Nasrani, 


dan ditetapkan atas mereka agar tidak makan, minum dan menggauli 
wanita setelah tidur. Dan ditetapkan atas kaum muslimin pada 
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mulanya sama seperti itu hingga seorang laki-laki dari kalangan 
Anshar datang menghadap...). Lalu disebutkan kisah selengkapnya. 


Adapun melalui jalur Ibrahim At-Taimi disebutkan, Ojak os 
Alaihi Siah Ad ALE AU NI KASI Yal Jadi U Ojak AXAYI JG 
(Pada masa awal Islam, kaum muslimin melakukan seperti yang 
dilakukan Ahli Kitab, apabila salah seorang di antara mereka tidur, 


maka ia tidak boleh makan hingga waktu mendatang (waktu berbuka 
berikutnya)). 


Pernyataan ini didukung oleh riwayat yang dikutip oleh Imam 
Muslim dari hadits Amr bin Al Ash, dari Nabi SAW, Uelxo 5 La juad 
pp! IA dai ee) (Perbedaan antara puasa kita dengan 
puasa Ahli Kitab adalah makan sahur). 

hape 5 mi ol (sesungguhnya Oais bin Shirmah). Demikian 
namanya disebutkan dalam riwayat ini. Tidak ada perbedaan riwayat 
dari Isra'il mengenai namanya, kecuali dalam riwayat Abu Ahmad 


Az-Zubairi dari Isra'il yang menyebutkan, “Shirmah bin Oais” 
sebagaimana yang diriwayatkan Abu Daud. 


Dalam riwayat Abu Nu'aim pada kitab Ma 'rifah melalui jalur 
Al Kalbi dari Abu Shalih, dari Ibnu Abbas, juga menyebutkan seperti 
itu. Begitu pula Asy'ats bin Siwar dari Ikrimah, dari Ibnu Abbas. 
Sementara dalam riwayat Ahmad dan An-Nasa'i melalui jalur Zuhair 
dari Abu Ishag disebutkan bahwa dia adalah “Abu Gais bin Amr”. 
Sedangkan dalam hadits As-Sudi yang disebutkan terdahulu 
dikatakan, Zero 4 ed si JW Aa ia KE gai & (Hingga datang 
seorang laki-laki dari kalangan Anshar yang bernama Abu Oais bin 
Shirmah). Dalam riwayat Ibnu Jarir melalui jalur Ibnu Ishag dari 
Muhammad bin Yahya bin Hibban (melalui jalur yang mursal) 
disebutkan, “Shirmah bin Abi Anas”. Adapun riwayat selain Ibnu Jarir 
melalui jalur ini menyebutkan “Shirmah bin Oais”, seperti dikatakan 
oleh Abu Humaid Az-Zubairi. Riwayat Az-Zuhaili dalam kitab A4z- 
Zuhriyat dari riwayat yang mursal oleh Al Gasim bin Muhammad 


FATHUL BAARI — 91 





disebutkan “Shirmah bin Anas”. Kemudian Ibnu Jarir menukil dari 
riwayat mursal milik Abdurrahman bin Abi Laila yang menyebutkan 
“Shirmah bin Malik”. | 


Adapun cara mengompromikan seluruh versi tersebut dikatakan 
bahwa laki-laki tersebut adalah Abu Oais Shirmah bin Abi Anas Oais 
bin Malik bin Adi bin Amir bin Ghanim bin Adi bin An-Najjar. 
Demikian Ibnu Abdil Barr dan lainnya menyebutkan nasab laki-laki 
tersbut. Barangsiapa mengatakan bahwa dia adalah Oais bin Shirmah, 
maka ia telah memutarbalikkan nama yang sebenarnya seperti 
ditegaskan oleh Ad-Dawudi dan As-Suhaili dan lainnya. Adapun yang 
mengatakan “Shirmah bin Malik” berarti menisbatkannya kepada 
kakeknya. Barangsiapa mengatakan “Shirmah bin Anas”, berarti ia 
tidak menyebutkan lafazh yang menunjukkan nama panggilan 
bapaknya. Barangsiapa mengatakan “Abu Oais bin Amr”, maka ia 
tepat dalam menyebutkan nama panggilannya, tetapi salah dalam 
menyebutkan nama bapaknya. Demikian pula halnya dengan mereka 
yang mengatakan “Abu Oais bin Shirmah”. Seakan-akan ia hendak 
mengatakan “Abu Oais Shirmah”, lalu ia menambahkan kata “bin”. 


Kemudian sebagian perawi melakukan perubahan pada 

namanya, seperti yang kami riwayatkan dalam kitab “Juz Ibrahim bin 
Abi Tsabit” melalui jalur Atha' dari Abu Hurairah, ia berkata, o& 
AB Oi It Op ON LAN, Alaladi ll Ape Sial Vj 11 Oya 
knp Ale s aa (Biasanya kaum muslimin apabila telah shalat Isya" 
maka diharamkan atas mereka makan, minum dan wanita. 
Sesungguhnya Dhamrah bin Anas Al Anshari dikalahkan oleh 
kantuknya). Sementara Ibnu Atsir telah memasukkan di antara para 
sahabat seorang yang bernama “Dhamrah bin Anas”, dan sekaligus 
sebagai kritik bagi pendahulunya yang tidak menyebutkan nama ini di 
kalangan sahabat. Namun, itu merupakan kesalahan tulis dan terjadi 
perubahan yang tidak disadari oleh Ibnu Al Atsir, karena yang benar 
adalah “Shirmah bin Abi Anas” seperti yang telah disebutkan. 


92 — FATHUL BAARI 


Shirmah bin Abi Anas cukup masyhur sebagai salah seorang 
sahabat. Nama panggilannya adalah Abu Oais. Ibnu Ishag berkata 
seperti diriwayatkan oleh As-Sarraj dalam kitabnya At-Tarikh dengan 
sanad-nya hingga Uwaim bin Sa'idah, dia berkata, “Shirmah bin Abi 
Anas berkata saat mengingat Nabi SAW: 


Dia menetap di antara kaum Ouraisy sepuluh tahun lebih, 


senantiasa menyebut andai menemukan sahabat setia.” 


Ibnu Ishag berkata, “Shirmah ini adalah orang yang diturunkan 
ayat “Dan makan minumlah kamu', yang berkenaan dengannya.” Dia 
berkata, “Muhammad bin Ja'far bin Az-Zubair telah menceritakan 
kepadaku, dia berkata, “Abu Oais termasuk orang yang meninggalkan 
(peribadatan terhadap) berhala pada masa jahiliyah. Ketika Nabi SAW 
datang ke Madinah, dia memeluk Islam sementara usianya telah 
lanjut. Dialah yang mengatakan: 


Abu Oais berkata di pagi hari saat berangkat, 


apa yang mampu kalian lakukan dari wasiatku, maka 
lakukanlah '.” 


al Lab (gadi KARO MAU Falak Susi: JW (Dia bertanya 
kepada istrinya, “Apakah kamu memiliki makanan?” Istrinya 
menjawab, “Tidak, akan tetapi aku akan pergi dan mencarikannya 
untukmu.”). Secara zhahir, ia tidak membawakan sesuatu untuk 
istrinya, tetapi dalam riwayat mursal As-Sudi disebutkan bahwa ia 
membawakan kurma untuk istrinya lalu berkata, “Tukarlah dengan 
tepung lalu hangatkanlah, karena sesungguhnya kurma membakar 
perutku.” Pada riwayat itu disebutkan pula, “Agar aku dapat 
memakannya dalam keadaan hangat.” Lalu istrinya menukar kurma 
tersebut dan membuatkan makanan untuknya. 


Sedangkan dalam riwayat mursal Ibnu Abi Laila dikatakan, “Ia 
berkata kepada istrinya, “Berilah aku makanan!” Istrinya berkata, 
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, ” 


“Hingga aku membuatkan untukmu sesuatu yang hangat?” Riwayat 
ini disebutkan melalui sanad yang maushul oleh Abu Daud melalui 
jalur Ibnu Abi Laila, dia berkata, “Murid-murid Muhammad telah 
menceritakan kepada kami”, lalu dia menyebutkannya secara ringkas. 


ae P3 AGII Ukali Udh (ketika tengah hari, maka ia jatuh 
pingsan). Dalam riwayat Imam Ahmad disebutkan, ver) “aja ar 
143! (kasi (Pada pagi hari, ia dalam keadaan berpuasa. Ketika 
tengah hari...). Dalam riwayat Abu Daud disebutkan, AI wan AT 
ae Pn & (Belum sampai tengah hari, dia pun pun jatuh pingsan). 


Maka, riwayat pertama dipahami bahwa dia jatuh pingsan pada akhir 
pertengahan siang yang pertama. Lalu dalam riwayat Zuhair dari Abu 


Ishag disebutkan, P0 M3 KAN Laila mei Dg Ye sak “ 
ale (Ula tidak makan sesuatu dan ia tidur malam hingga pagi hari 
dalam keadaan berpuasa. Sampai pada tengah hari, ia Jatuh pingsan). 
Sedangkan dalam riwayat mursal As-Sudi disebutkan, uf 8 Ke daki 
y b of 3 FI KAN (Istrinya membangunkannya, tetapi ia tidak mau 
berbuat maksiat kepada Allah dan enggan untuk makan). Sementara 
dalam riwayat mursal Muhammad bin Yahya disebutkan, «JS Ad da 

IS ygowa btr aoi an 3 a uda ni NG s! Jd (Istrinya berkata 
kepadanya, 'Makanlah!” Ia menanah “Sesungguhnya aku telah 


tidur.” Istrinya berkata, “Engkau belum tidur.” Namun ia enggan 
untuk makan, maka di pagi hari ia merasa lapar dan kepayahan.). 


ea Lg ya (Siti 3 AI Sai Tn S Teh 291 ola uya 
Op pal ap Dg Iss45 (maka turunlah ayat ini “Dihalalkan bagi 
kamu pada malam shiyam bercampur dengan istri-istri kamu”. 


Mereka pun sangat gembira dan turunlah ayat “dan makan dan 
minumlah kamu”). Demikian yang tercantum pada riwayat ini. 


Al Karmani telah menjelaskan hadits ini sebagaimana makna 
yang zhahir, dia berkata, “Oleh karena rafats (jima”) telah dihalalkan 
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pada ayat ini dimana sebelumnya telah dilarang, maka makan dan 
minum lebih pantas lagi untuk diperbolehkan. Oleh sebab itu, mereka 
bergembira dengan turunnya ayat tersebut dan memahaminya sebagai 
suatu keringanan. Inilah sisi kesesuaiannya dengan kisah Abu Oais.” 
Dia juga berkata, “Karena pemahaman mereka hanya berdasarkan 
makna yang implisit, maka turunlah setelah itu firman-Nya “Makan 
dan minumlah kamu', agar diketahui secara tekstual kemudahan yang 
diberikan kepada mereka”. Dia mengatakan, “Atau yang dimaksud 
adalah ayat tersebut secara keseluruhan.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, kemungkinan terakhir inilah yang 
menjadi pegangan, sebagaimana yang ditegaskan As-Suhaili. 
Menurutnya, keseluruhan ayat tersebut diturunkan berkenaan dengan 
kedua persoalan sekaligus, tetapi didahulukan masalah yang berkaitan 
dengan Umar karena keutamaannya. 


Saya (Ibnu Hajar) juga katakan, pada riwayat Abu Daud 
disebutkan, “Maka turunlah ayat “Dihalalkan bagi kamu pada malam 
bulan puasa, hingga firman-Nya “Yaitu fajar”. Hal ini menjelaskan 
bahwa letak perkataannya “Maka mereka sangat gembira”, adalah 
setelah perkataannya “benang hitam?” Ini tercantum dalam riwayat 
Zakariya bin Abi Za'idah, “Maka turunlah ayat “Dihalalkan bagi 
kamu' hingga firman-Nya “yaitu fajar'. Oleh karena itu, kaum 
muslimin sangat gembira.” Adapun penjelasan kisah Umar akan 
disebutkan pada tafsir surah Al Bagarah disertai penafsiran ayat di 
atas. 
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16. Firman Allah, “Dan Makan Minumlah Kamu Hingga Terang 
bagi Kamu Benang Putih dari Benang Hitam, yaitu Fajar. 
Kemudian Sempurnakanlah Puasa Itu Sampai Malam” 


Di Dalamnya Terdapat Riwayat dari Bara” dari Nabi SAW 


Boer 3 0 Tee BN GA MA - .. e L 0. 8 om - 
TS HP JB AS DI 0) Tb yg SEP ai Ye 
Teng ... £ “ & 3 0. 0 £ 0, £ () Af Lane 0 ni 
S5 3 gan Jlis S Ca 02 Op BAJI ea YAI di ASI 

£.. & 3 £ Pd Sin AA IE D KA nan mat : 
SE 3 JUN SBN laba lag SE Uti Gas Jus 


TN Aan Dosa Oi na PET oa NX 2. Y 9 Ta Ta IL Get 
SIM WS SSS Ely ale IN Gabe Dl Spa) IE H3 203 
JA JD Sa aa 
1916. Dari Asy-Sya'bi, dari Adi bin Hatim RA, dia berkata, 
“Ketika turun ayat “hingga terang bagi kamu benang putih dari 
benang hitam', aku mengambil —tali— pengikat hitam dan pengikat 
putih lalu aku letakkan keduanya di bawah bantalku. Aku melihat di 
malam hari, tetapi tidak jelas bagiku. Di pagi hari aku berangkat 
menemui Rasulullah SAW dan menceritakan hal itu kepada beliau, 
maka beliau bersabda, “Sesungguhnya yang demikian itu (maksudnya) 


, ” 


adalah gelapnya malam dan terangnya siang”. 
JB IPA SA ALE AN Cia TA AN Ina 
PA IS DI Uu ant op Ja EA 
IN GAN Jar Ad HE Aa) FP ay ja 5 
ay IG IG IS LIL Ia S3 

3G JAN ai ah Ala 


- 
. 
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1917. Sa'id bin Abi Maryam menceritakan kepada kami, Ibnu 
Abi Hazim telah menceritakan kepada kami dari bapaknya, dari Sahal 
bin Sa'ad, dia berkata, “Diturunkan ayat “makan dan minumlah kamu 
hingga terang bagi kamu benang putih dari benang hitam', dan belum 
turun firman-Nya 'yakni fajar”. Maka, beberapa laki-laki apabila 
hendak puasa salah seorang mengikatkan benang putih dan benang 
hitam di kakinya, dan ia tetap makan hingga dapat melihat benang 
tersebut dengan jelas. Setelah itu, Allah menurunkan firman-Nya 
“yakni fajar', maka mereka mengetahui bahwa sesungguhnya yang 
dimaksud adalah malam dan siang.” 


Keterangan Hadits: 


Judul bab ini menjelaskan akhir waktu makan dan hal lain yang 
diperbolehkan setelah sebelumnya dilarang. Dari hadits Sahal dapat 
diambil faidah bahwa penyebutan ayat pada hadits Al Barra' yang 
dimaksud adalah sebagian besarnya, yakni bahwa firman-Nya “yaitu 
fajar” diturunkan lebih akhir daripada yang lainnya, meskipun pada 
hadits Al Barra' tidak ada penegasan bahwa firman-Nya “yakni fajar” 
turun sejak awal. Karena sesungguhnya riwayat hadits di bab ini 
menyebutkan hingga firman-Nya “benang hitam”, dan dalam riwayat 
Abu Daud serta Abu Syaikh disebutkan hingga firman-Nya “yaitu 
Jajar”, maka riwayat kedua dipahami bahwa firman-Nya “yaitu fajar” 
tidak masuk dalam batasan yang dimaksud. 


(Di dalamnya terdapat riwayat dari Al Barra" dari Nabi SAW). 
Maksudnya adalah hadits yang telah disebutkan, yang memiliki sanad 
yang maushul. Kemudian Imam Bukhari menyebutkan dua hadits 
dalam bab ini. 


bla Da pd Bd 3 3 bsd Sa HD Hi 
(Ketika turun ayat “hingga terang bagi kamu benang putih dari 
benang hitam” aku mengambil... dan seterusnya). Secara zhahir, Adi 


hadir saat ayat ini turun, dan ini berkonsekuensi bahwa ia telah masuk 
Islam sebelum itu. Namun, tidak demikian sebenarnya, sebab 
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turunnya kewajiban puasa itu lebih dahulu, yaitu di masa awal hijrah. 
Sedangkan Adi masuk Islam pada tahun ke-9 atau tahun ke-10 H, 
seperti disebutkan oleh Ibnu Ishag, penulis kitab Al Maghazi. Oleh 
sebab itu, mungkin dikatakan bahwa ayat yang terdapat dalam hadits 
bab ini turun lebih akhir daripada turunnya kewajiban puasa. Tetapi 
ini merupakan kemungkinan yang cukup jauh, atau perkataan Adi 
ditakwilkan bahwa yang dimaksud “Ketika turun”, yakni ketika 
dibacakan kepadaku saat aku telah masuk Islam, atau ketika sampai 
kepadaku turunnya ayat, atau dalam konteks kalimat itu terdapat 
lafazh yang dihapus, dimana seharusnya adalah, ketika turun ayat... 
kemudian aku datang dan masuk Islam serta mempelajari syariat, aku 
pun mengambil... dan seterusnya. 

Hadits Adi ini telah diriwayatkan pula oleh Imam Ahmad 
melalui jalur Mujalid dengan lafazh, Ata ale & Ke A1 da sae 
Aa II as 5 JAS Meng NIS Yo HJ AAN, Bali 
oa AG IE pa wa: ca ai Iasji (Rasulullah SAW telah 
mengajariku shalat dan puasa, lalu beliau bersabda, “Shalatlah begini 
dan puasala begini. Apabila matahari telah terbenam, maka 
makanlah hingga jelas bagimu benang putih dari benang hitam.” Dia 
berkata, “Maka aku mengambil dua benang.”). 


Jlas S (kepada pengikat), yakni tali. Dalam riwayat Mujalid 
disebutkan, & u cela Dis (Aku mengambil dua benang yang 
terbuat dari butuh, 

G Oei 8 jai d "bil tika (maka aku melihat di waktu 
malam Maa tidak nampak jelas bagiku). Dalam riwayat Mujalid 
disebutkan, spa ya ai Cataal Y8 (Tidak jelas bagiku mana yang 
putih dan man yang hitam). 

Ws Las) JW (beliau bersabda, “Sesungguhnya yang 
demikian...”). Abu Ubaid menambahkan, 1: LA 5) 25ta 5 S3) (Jika 
demikian, sungguh bantalmu sangatlah lebar). Begitu pula dalam 
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riwayat Imam Ahmad dari Husyaim. Sementara dalam riwayat Al 
Ismaili dari Yusuf Al Oadhi, dari Muhammad bin Ash-Shabah, dari 
Husyaim disebutkan, (ya: Aa SI Bika OS Ol :JB) Bintad JB (dia 
berkata, “Beliau tertawa lalu bersabda, “Jika demikian, maka 
sungguh bantalmu sangatlah lebar”). 


Keterangan tambahan ini telah disebutkan Imam Bukhari dalam 
tafsir surah Al Bagarah melalui jalur Abu Awanah dari Hushain, dan 
ditambahkan, &b5t03 SSS 31, 22391 bsd OS OI (Jika benang 
putih dan benang hitam berada di bawah bantalmu). Kemudian dalam 
riwayat Abu Idris dari Hushain yang dikutip oleh Imam Muslim 
disebutkan, bb (ed Bslu, UI (Sungguh bantalmu lebar dan 
panjang). Imam Bukhari menyebutkan pula dalam pembahasan 
tentang tafsir melalui jalur Jarir dari Mutharrif, dari Asy-Sya'bi, Wi! 


Wi Uji Md (Sesungguhnya engkau memiliki tengkuk yang lebar). Al 


Khaththabi mengatakan dalam kitab Al Ma'alim bahwa pada lafazh 
“sungguh bantalmu sangat lebar” terdapat dua pendapat: 


Pertama, maksudnya sungguh engkau banyak tidur. Kata 
“bantal” merupakan kiasan dapat “tidur”, karena orang yang tidur 
menggunakan bantal. Atau maksudnya, sungguh malammu sangat 
panjang apabila engkau tidak menahan diri dari makan dan minum 
kecuali setelah jelas tali tersebut bagimu. 


Kedua, Sesungguhnya kata “bantal” digunakan sebagai kiasan 
terhadap bagian kepala dan leher yang diletakkan di atas bantal saat 
tidur. Orang Arab biasa mengatakan “Si fulan lebar tengkuknya” 
apabila orang itu agak dungu dan lalai. Sementara telah diriwayatkan 
pada hadits ini melalui jalur lain, ui ya Aa ai (Sungguh engkau 
memiliki tengkuk yang lebar). 


Az-Zamakhsyari dengan tegas memilih penafsiran kedua, dia 
berkata, “Hanya saja Nabi SAW mengatakan tengkuk Adi lebar, 
karena ia telah lalai mencari penjelasan. Lebarnya tengkuk merupakan 
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hal yang dapat dijadikan petunjuk tentang minimnya kecerdasan 
seseorang.” 


Namun, pendapat ini diingkari oleh sejumlah ulama, di 
antaranya Imam Al Ourthubi, dia berkata, “Sebagian orang memahami 
lafazh tersebut sebagai celaan terhadap Adi atas pemahamannya. 
Seakan-akan mereka memahami bahwa Nabi telah mencapnya sebagai 
orang yang bodoh dan kurang pemahamannya. Lalu mereka 
memperkuat pandangan itu dengan sabda beliau, wali Ja £ Oo 
(Sungguh engkau memiliki tengkuk yang lebar). Akan tetapi 
persoalannya tidak seperti yang mereka katakan, sebab memahami 
suatu lafazh berdasarkan makna sebenarnya selama belum jelas dalil 
yang menunjukkan makna majaz tidak pantas dicela dan tidak boleh 
dikatakan sebagai orang yang bodoh. Bahkan sesungguhnya maksud 
beliau SAW —wallahu a'lam— apabila bantalmu dapat menutup dua 
benang yang dimaksudkan Allah, maka ia berarti sangat lebar dan 
luas. Oleh sebab itu, beliau mengatakan setelah itu (Hanya saja yang 
demikian adalah gelapnya malam dan terangnya siang). Seakan-akan 
beliau mengatakan, “Bagaimana mungkin keduanya masuk di bawah 
bantalmu?” Sabda beliau, “Sungguh engkau memiliki tengkuk yang 
lebar”, yakni sesungguhnya bantal yang menutupi malam dan siang 
tidak dipakai tidur kecuali oleh orang yang memiliki tengkuk yang 
lebar. Penafsiran seperti ini agar terjadi kesesuaian.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa Ibnu Hibban memberi judul 
hadits ini dengan, “Penjelasan bahwa Bahasa Orang Arab itu 
Bertingkat-tingkat”. Hal ini sebagai isyarat dari beliau bahwa Adi 
tidak mengetahui dalam bahasa sukunya bahwa gelapnya malam serta 
terangnya siang diungkapkan dengan benang hitam dan benang putih. 


Jt ) US$ (maka beberapa laki-laki). Aku tidak menemukan 


keterangan tentang nama mereka, dan tidak tepat bila ditafsirkan 
bahwa sebagian mereka adalah Adi, sebab kisah Adi terjadi setelah 
kisah yang ada dalam hadits ini. 
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aer 5 S Bei as, (salah seorang dari mereka mengikatkan tali 


pada kedua kakinya). Dalam riwayat Fudhail bin Sulaiman dari Abu 
Hazim yang dikutip oleh Imam Muslim disebutkan, Fa oa us 
Wei Ha RIS ditay CBS Lega Spa btn Ia bis Al JR Ja 
(Ketika ayat ini turun, maka seorang laki-laki mengambil benang 
putih dan benang hitam, lalu meletakkan keduanya di bawah 
bantalnya dan dia memperhatikan kapan keduanya nampak jelas 
baginya). Kedua versi riwayat ini tidak bertentangan, sebab ada 
kemungkinan sebagian mereka mengikatkan benang di kaki dan 
sebagian lagi menyimpannya di bawah bantal. Ada pula kemungkinan 
mereka menyimpan benang tersebut di bawah bantal hingga 
menjelang fajar, lalu mereka mengambilnya dan mengikat di kaki 
masing-masing untuk diperhatikan kapan keduanya nampak jelas. 


( Ad s9) Lag AI Jgu (setelah itu Allah menurunkan ayat “Yaitu 
Jajar”). Al @urthubi berkata, “Hadits Adi mengindikasikan bahwa 
firman-Nya, AN ea Waitu fajar), turun bersambung langsung dengan 
firman-Nya, Spa bali ea (dari benang hitam). Berbeda dengan 
hadits Sahal, dimana sangat jelas bahwa firman-Nya, Al ea turun 


lebih akhir untuk menghilangkan kemusykilan yang terjadi di antara 
para sahabat.” 


Dia juga berkata, “Dikatakan bahwa jarak waktu turun antara 
kedua ayat itu selama satu tahun penuh. Adapun Adi memahami kata 
“benang” sebagaimana makna yang sebenarnya, sedangkan firman- 
Nya AI cp (yaitu fajar) dia pahami dalam arti “karena fajar”. Oleh 
sebab itu, dia melakukan perbuatan seperti itu.” 


Al Gurthubi melanjutkan, “Adapun cara mengompromikan 
keduanya dapat dikatakan bahwa hadits Adi lebih akhir daripada 
hadits Sahal. Seakan-akan belum sampai kepada Adi apa yang 
terkandung dalam hadits Sahal. Hanya saja dia mendengar ayat lalu 
memahaminya sebagaimana yang dia lakukan, maka Nabi 
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menjelaskan bahwa yang dimaksud dengan firman-Nya Ai «4 yakni 
kedua benang itu terpisah satu sama lain. Selain itu, firman-Nya «4 
Jai berkaitan dengan firman-Nya (7-2 (menjadi jelas).” 


Dia berkata, “Ada pula kemungkinan kedua kisah itu terjadi 
pada satu keadaan, dan bahwasanya sebagian periwayat —yakni pada 
kisah Adi— membacakan ayat secara lengkap seperti tercantum dalam 
Al Our'an, meskipun sebenarnya ayat itu turun secara terpisah seperti 
yang diterangkan pada hadits Sahal.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, pendapat kedua ini lemah, karena 
kisah Adi datang lebih akhir dan diapun masuk Islam lebih akhir. Ibnu 
Abi Hatim meriwayatkan melalui JAN, Abu Usamah dari Mujalid 
pada hadits Adi, Peka KN" la Van SAN Si Ju ay aa AT Pee si 
PA wa 1 Yi Si (Sesungguhnya Nabi SAW bersabda kepadanya 
ketika ia mengabarkan kepada beliau apa yang dia lakukan, “Wahai 
Ibnu Hatim, bukankah aku telah mengatakan kepadamu 'minal fajri' 
Ivaitu fajar)). 

Dalam riwayat Ath- Thabrani melalui jalur lain dari Mujalid dan 
lainnya disebutkan, P3 Bis 3 ai 23 s “ J3 G Aga Ju 

Jah dg NAD II Aa ola aa Hn yi tag Ss pa di Aa jas data 
slam! H sil YA Si :JB (Adi berkata, “Wahai Rasulullah! Segala 
sesuatu yang engkau wasiatkan kepadaku telah aku hafal (pelihara) 
selain benang putih dan benang hitam. Semalam bersamaku dua 
benang, aku melihat kepada yang ini dan melihat kepada yang ini." 


Beliau bersabda, “Sesungguhnya ia adalah yang ada di langit”). 
Maka, jelaslah bahwa kisah Adi berbeda dengan kisah Sahal. 


Adapun keterangan yang disebutkan pada hadits Sahal, kata 
“benang” mereka pahami sebagaimana makna yang sebenarnya. 
Ketika turun ayat #4! » (yaitu fajar), mereka mengetahui maksud 


yang sebenarnya. Oleh sebab itu, Sahal berkata dalam haditsnya, pala 
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Knig Kuli RI Lai (Mereka pun mengetahui bahwasanya yang 
dimaksud adalah malam dan siang). Sedangkan Adi, seakan-akan 
tidak dikenal penggunaan kata “benang” dalam bahasa kaumnya 
sebagai kiasan waktu subuh. Lalu dia memahami firman-Nya wi 


untuk menerangkan sebab, maka dia mengira bahwa batas akhir 
makan dan minum adalah setelah jelas perbedaan antara kedua benang 
itu disebabkan oleh cahaya fajar. Atau, ia lupa firman Allah #1 54 


hingga diingatkan kembali oleh Nabi SAW. Penggunakan kata 
“benang” sebagai kiasan waktu subuh cukup dikenal di kalangan 
bangsa Arab. 


Kr Na il KK Gl It led (maka mereka mengetahui 
bahwasanya yang dimaksud adalah malam dan siang). Dalam riwayat 
Al Kasymihani disebutkan, “Maka mereka mengetahui bahwasanya ia 
adalah...”. Sementara itu, telah disebutkan pada hadits Adi, “Gelapnya 
malam dan terangnya siang”. Adapun makna ayat tersebut adalah: 
hingga tampak cahaya terang siang dari gelapnya malam, dan ini akan 
tampak saat fajar shadig (yang benar) muncul. Hal ini memberi 
petunjuk bahwa waktu sesudah fajar termasuk waktu siang. 


Abu Ubaid mengatakan bahwa maksud “benang hitam” adalah 
malam, dan “benang putih” adalah fajar shadig (yang benar). 
Sedangkan makna “benang” itu sendiri adalah warna (cahaya). 


Ada yang berpendapat bahwa yang dimaksud dengan “putih” 
adalah fajar yang terbentang di ufuk, sama seperti benang yang 
terbentang. Sedangkan yang dimaksud dengan “hitam” adalah cahaya 
malam yang muncul bersamanya, yang juga menyerupai benang. 
Pendapat ini dikemukakan oleh Az-Zamakhsyari. 


Abu Ubaid mengatakan bahwa firman-Nya “yaitu fajar” 
merupakan penjelasan maksud dari “benang putih”. Dalam hal ini, 
tidak disebutkannya penjelasan tentang “benang hitam” dikarenakan 
penjelasan salah satunya merupakan penjelasan bagi yang lain. 
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Dia melanjutkan, “Mungkin juga apabila lafazh “min' bermakna 
“sebagian”, karena ia merupakan sebagian dari fajar.” Nampaknya, dia 
mengeluarkan lafazh “minal fajri” dari bentuk kiasan (isti'arah) 
kepada bentuk penyerupaan (tasybih). Sebagaimana halnya perkataan 
“Aku melihat singa” termasuk bentuk kiasan (isti'arah). Namun bila 
dikatakan “Aku melihat singa dalam diri si fulan”, maka ini adalah 
bentuk penyerupaan (tasybih). 


Kemudian dia berkata, “Apa alasannya sehingga penjelasan 
tersebut diakhirkan, dimana perbuatan demikian menyerupai kesia- 
siaan, karena sebelum turun firman-Nya “Yaitu fajar” tidak dipahami 
dari ayat sebelumnya kecuali makna yang sebenarnya, sementara yang 
dimaksud bukanlah makna ini.” Lalu dia memberi jawaban bahwa 
orang-orang yang tidak memperbolehkan mengakhirkan penjelasan — 
kebanyakan ahli fikih serta ahli kalam— berpandangan bahwa hadits 
Sahal tidak shahih. Adapun mereka yang memperbolehkan 
mengakhirkan penjelasan berpendapat bahwa dalam hal ini tidak ada 
unsur sia-sia, karena sesorang yang mendengar ayat tersebut dapat 
mengambil hukum wajib yang dikandungnya lalu bertekad untuk 
mengerjakannya apabila jelas apa yang dimaksud. Namun, pernyataan 
bahwa kebanyakan ulama tidak memperbolehkan mengakhirkan 
penjelasan, perlu ditinjau kembali. Adapun jawaban bahwa hadits itu 
tidak shahih tidak dapat diterima, dan tidak ada satupun yang 
mengatakan demikian di antara kedua kelompok itu, sebab hadits 
tersebut adalah hadits yang disepakati oleh Imam Bukhari dan Muslim 
serta diterima secara penuh oleh umat. 


Masalah mengakhirkan penjelasan merupakan persoalan 
masyhur dalam kitab-kitab ushul fikih. Di dalamnya terdapat 
perbedaan pendapat, baik di kalangan ulama ahli kalam maupun 
lainnya. Ibnu As-Sam'ani dalam kitab Ashlul Mas 'alah menukil 
empat pendapat dari ulama madzhab Syafi'i: 


Pertama, boleh secara mutlak. Pendapat ini dinukil dari Ibnu 
Suraij, Al Ishthakhri, Ibnu Abu Hurairah dan Ibnu Khairan. 
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Kedua, tidak diperbolehkan secara mutlak. Pendapat ini dinukil 
dari Abu Ishag Al Marwazi dan Al Oadhi Abu Hamid, serta Ash- 
Shairafi. 


Ketiga, boleh mengakhirkan penjelasan bagi lafazh yang bersifat 
mujmal (global), dan tidak boleh mengakhirkan penjelasan bagi lafazh 
yang bersifat umum. 


Keempat, kebalikan dari pendapat yang ketiga. Keduanya 
dinukil dari sebagian ulama madzhab Syafi'i. 


Ibnu Al Hajib berkata, “Mengakhirkan penjelasan dari waktu 
yang dibutuhkan tidak diperbolehkan, kecuali bagi mereka yang 
memperbolehkan memberi taklif (beban) di luar kemampuan, yakni 
golongan Asy'ariyah, dimana mereka membolehkan hal itu, tetapi 
kebanyakan mereka mengatakan bahwa yang demikian itu tidak 
pernah terjadi. 


Pensyarah kitab Ibnu Hajib mengatakan bahwa pembicaraan 
yang membutuhkan penjelasan itu terbagi menjadi dua: 


Pertama, pembicaraan yang memiliki makna zhahir, tetapi 
digunakan pada selain makna zhahirnya. 


Kedua, pembicaraan yang tidak memiliki makna zhahir. 
Sebagian ulama madzhab Hanafi dan Maliki serta mayoritas ulama 
madzhab Syafi'i memperbolehkan untuk mengakhirkan penjelasan 
dari waktu berbicara. Pendapat ini dipilih oleh Fakhrurazi, Ibnu Hajib 
serta selain mereka. Namun, sebagian ulama madzhab Hanafi serta 
seluruh ulama madzhab Hambali tidak memperbolehkannya. 
Sedangkan Al Kurkhi tidak memperbolehkan pada selain pembicaraan 
yang bersifat mujmal (global). 


Imam An-Nawawi berkata dalam rangka mengikuti Al Gadhi 
Iyadh, “Hanya saja yang memahami lafazh “benang hitam” dan 
“benang putih” sebagaimana makna lahiriahnya adalah orang-orang 
Arab badui yang tidak mendalam pemahamannya, seperti beberapa 
laki-laki yang diceritakan oleh Sahal, serta sebagian orang yang tidak 
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ada dalam bahasa kaumnya penggunaan kata “benang” dengan arti 
“waktu subuh”, seperti halnya Adi.” 


Ath-Thahawi dan Ad-Dawudi mengatakan bahwa masalah ini 
masuk bagian nasakh (penghapusan hukum), dan hukum tersebut pada 
awalnya dipahami sebagaimana makna lahiriah dari kata “dua 
benang”. Mereka berdalil dengan mengemukakan riwayat yang 
dinukil dari Hudzaifah dan selainnya tentang bolehnya makan hingga 
keadaan benar-benar terang. Dia berkata, “Kemudian hal ini 
dihapuskan setelah firman Allah, “minal fajri' (yaitu fajar).” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, apa yang dikatakan didukung oleh 
riwayat Abdurrazzag melalui sanad dengan para perawi yang Isigah 


(terpercaya), UV BMI JW BL Yah Ang as ai do Ai da Tt 3 
& das oi V3 Ih YY SS di Pi Ig aoi Ag an 
abal alas (Sesungguhnya Bilal datang kepada Nabi SAW dan beliau 


sedang makan sahur, lalu ia berkata, “Shalat, wahai Rasulullah! 
Demi Allah, sungguh telah pagi!” Beliau bersabda, “Semoga Allah 
merahmati Bilal. Jika bukan karena Bilal, maka kita berharap bila 
diberi keringanan hingga terbit matahari.”). 


Faidah yang dapat dipetik dari hadits ini —seperti dikatakan 
oleh Iyadh— adalah tidak menakwilkan lafazh-lafazah musytarak 
(yang mempunyai makna ganda), dan harus mencari penjelasan 
tentang makna yang dimaksud. Lafazh-lafazh tersebut tidak boleh 
dipahami menurut maknanya yang terkuat serta penggunaannya yang 
paling banyak, kecuali apabila tidak didapatkan dalil yang 
menjelaskan makna yang dimaksud. 


Ibnu Bazizah berkata dalam kitab Syarh Al Ahkam, “Masalah ini 
tidak termasuk mengakhirkan penjelasan lafazh yang mujmal (global), 
karena para sahabat pada awalnya mengamalkan makna yang pertama 
kali mereka pahami sesuai pengertian bahasa mereka. Atas dasar ini, 
maka ini termasuk mengakhirkan penjelasan ucapan yang memiliki 
makna zhahir, tetapi yang dimaksudkan adalah selain makna zhahir 
tersebut.” 
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Saya (Ibnu Hajar) katakan,. ini memberi asumsi bahwa seluruh 
sahabat mengerjakan apa yang dinukil oleh Sahal bin Sa'ad, tapi 
pernyataan ini kurang tepat. 


Ayat dan hadits ini dijadikan dalil bahwa batas akhir makan dan 
minum adalah terbitnya fajar. Apabila fajar terbit dan seseorang 
sedang makan atau minum lalu menghentikannya, maka puasanya 
dianggap sah. Akan tetapi masalah ini diperselisihkan oleh para 
ulama. Apabila seseorang makan karena mengira fajar belum terbit, 
maka puasanya tidak batal menurut mayoritas ulama, sebab ayat itu 
menunjukkan bolehnya makan hingga diketahui terbitnya fajar dengan 
pasti. 


Abdurrazzag meriwayatkan dengan sanad yang shahih dari Ibnu 
Abbas, dia berkata, SX5 GL Lay FI wd Ai Yei llah telah 


menghalalkan bagimu makan dan minum selama engkau masih ragu). 
Demikian juga dalam riwayat Ibnu Abi Syaibah dari Abu Bakar dan 
Umar. 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan melalui jalur Abu Adh-Dhuha, 
dia berkata, Y & JS 1Aitoder Uya Je) DIM Yuta! PP ae Ie) dlu 
BEI IK US Ea II Ma DI AB AI JW US (Seorang 
laki-laki bertanya kepada Ibnu Abbas tentang sahur, maka seorang 
laki-laki di antara orang-orang yang duduk bersamanya berkata, 
“Makanlah hingga engkau tidak ragu.” Ibnu Abbas berkata, “Orang 


ini belum memberi jawaban apapun, akan tetapi makanlah selama 
engkau ragu hingga engkau tidak ragu.”). 


Menurut Ibnu Mundzir, inilah pendapat yang dipegang oleh 
mayoritas ulama. Sementara menurut Imam Malik, orang itu harus 
mengganti (menggadha”). Ibnu Bazizah berkata dalam kitab Syarh Al 
Ahkam, “Terjadi perbedaan pendapat, apakah dilarangnya makan itu 
karena fajar terbit atau karena kejelasannya bagi orang yang melihat 
dengan berpegang pada makna zhahir ayat? Mereka juga berbeda 
pendapat, apakah wajib menahan diri untuk tidak makan dan minum 
serta hal-hal lain yang membatalkan puasa sesaat menjelang terbitnya 
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fajar atau tidak?” Pembahasan ini akan kami sebutkan pada bab 
berikutnya. 


17. Sabda Nabi SAW, “Janganlah Sekali-kali Adzan Bilal 
Mencegah Kalian dari Makan Sahur” 


“7 


AN pp gp Ba pa el ip Jet bi ne ea 


os dan ta Bag on 
nba, 2 Je Ia n bs Y Su ga i 


aa 


5 dp 6 ag OI Kei 


1918-1919. Ubaidillah bin Ismail menceritakan kepada kami 
“ dari Abu Usamah, dari Ubaidillah, dari Nafi”, dari Ibnu Umar, dan Al 
@asim bin Muhammad (meriwayatkan) dari Aisyah RA, 
“Sesungguhnya Bilal biasa adzan di malam hari, maka Rasulullah 
SAW bersabda, “Makan dan minumlah kalian hingga Ibnu Ummi 
Maktum mengumandangkan adzan, karena sesungguhnya dia tidak 
adzan (melainkan) hingga fajar terbi'.” Al Gasim berkata, “Tidak 
ada —jarak— antara adzan keduanya kecuali yang satu naik dan yang 
satu turun.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab sabda Nabi SAW “Janganlah sekali-kali mencegah 
kalian”). Demikian judul yang dinukil oleh kebanyakan perawi. 
Sedangkan dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan, “Jangan 
Mencegah Kalian”, yakni tanpa penekanan. Ibnu Baththal berkata, 
“Hadits dengan lafazh seperti pada judul bab ini tidak memenuhi 
kriteria Imam Bukhari. Oleh karena itu, dia menukil riwayat yang 
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semakna dengannya dari hadits Aisyah. Adapun hadits dengan lafazh 
seperti pada judul bab telah disebutkan oleh Waki” dari hadits 


Samurah, dari Nabi SAW, “Jadi Yg Jk 213i & jpn up Keran Y 
BIL Gila! Fadh 5SI) LpbELAN (Janganlah sekali-kali adzan Bilal 
menghalangi kalian dari makan sahur, dan tidak pula fajar yang 


memanjang, akan tetapi (yang mencegah kalian adalah) fajar 
memanjang di ufuk).” 


Imam At-Tirmidzi mengatakan bahwa hadits ini adalah hasan. 
Begitu pula hadits Samurah yang dikutip oleh Imam Muslim, tetapi 
tidak termaktub dengan jelas apa yang dimaksudkan Imam Bukhari. 
Sesungguhnya telah ditemukan pula hadits yang memenuhi 
kriterianya dengan lafazh seperti pada judul bab, yakni hadits Ibnu 
Mas'ud, (SGB gp Jika OS UB ajal Ta JI Oi ALASAN 
(Janganlah sekali-kali adzannya Bilal mencegah salah seorang di 
antara kalian dari sahurnya, sesungguhnya ia mengumandangkan 
adzan pada malam hari untuk mengembalikan orang yang shalat di 
antara kalian), dan ini telah disebutkan pada pembahasan tentang 
adzan di bab “Adzan Sebelum Fajar”. Lalu dia menyebutkan pula di 
tempat itu hadits Ubaidillah bin Umar dari kedua syaikhya, yaitu Al 
Oasim dan Nafi? sama seperti yang beliau kutip di tempat ini. Secara 
lahirnya, riwayat itulah yang dimaksud oleh Imam Bukhari pada judul 
bab di atas. 


Dalam hadits Samurah yang diriwayatkan Imam Muslim 
terdapat penjelasan tentang apa yang tidak disebutkan pada hadits 
Ibnu Mas'ud. Yang demikian itu dikarenakan pada hadits Ibnu 
Mas'ud disebutkan, «3! bt, Sa S! dah an Ja Opal and 
lih Jaa & — Jia (Bukanlah fajar itu, dia mengatakan (seperti ini) 
— dia mengangkat jarinya ke atas lalu menggerakkan ke bawah—- 
fakan tetapi) hingga ia mengatakan seperti ini). Sementara pada 
hadits Samurah yang dinukil Imam Muslim disebutkan, 2 SA Y 


Ntar A - : & (Ka Ji - Ar Si “PG Y3 Jok Ri Sa (Janganlah 
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adzannya Bilal mempedayakan kamu dari makan sahur dan tidak pula 
cahaya putih di ufuk yang memanjang seperti ini, hingga berbentuk 
garis seperti ini), yakni membentang. 


Dalam salah satu riwayat disebutkan, "pki & kesal ia Y3 


(Dan tidak pula cahaya putih ini hingga berbentuk garis). Adapun 
lafazh riwayat Imam At-Tirmidzi telah disebutkan sebelum ini. Dalam 
riwayatnya dari hadits Thalg bin Ali disebutkan, #Ssbgi Yg 1g 7319 1S 
pa S PA PN AN LAS) Inai LI (Makan dan minumlah 
kalian, dan janganlah cahaya yang menjulang ke atas menghalangi 
makan (sahur) kalian. Makan dan minumlah kalian hingga cahaya 
kemerahan nampak membentang bagi kalian). Yakni, janganlah hal 


itu menghalangi makan sahur kalian, karena sesungguhnya ia adalah 
fajar kadzib (dusta). 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dari Tsauban, LB :013 'hdl 

IL BA SEK ab aa en Tae aa A1 9 NT 
Palma! SV) dapa Yg Wb Jou YP OwpdI 53 LIS gadi (Fajar itu 
ada dua macam, adapun fajar seperti ekor serigala ffajar kadzib|, 
sesungguhnya ia tidak menghalalkan sesuatu dan tidak pula 
mengharamkannya. Akan tetapi —yang mengharamkan dan 
menghalalkan— adalah fajar yang membentang (fajar shadig)). 
Yakni, fajar inilah yang mengharamkan untuk makan serta 


menghalalkan dilakukannya shalat Subuh. Hal ini selaras dengan ayat 
yang telah disebutkan pada bab sebelumnya. 


Sementara itu, sebagian sahabat —dan ini yang menjadi 
pendapat Al A'masy dari kalangan tabi'in serta sahabatnya Abu Bakar 
bin Ayyasy— berpendapat bolehnya makan sahur hingga fajar 
nampak jelas. 


Sa'id bin Manshur meriwayatkan dari Abu Al Ahwash, dari 
Ah ' : Inn OB 1 
Ashim, dari Zirr, dari Hudzaifah, dia berkata, & ke A! Ja) 22 UV puwd 


bai 4 Cena of TE Ag As wz (Kami makan sahur bersama 
Rasulullah SAW. Demi Allah! Sungguh keadaan telah terang hanya 
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saja matahari belum terbit). Riwayat ini telah diriwayatkan pula oleh 
Ath-Thahawi melalui jalur lain dari Ashim dengan redaksi yang sama 
seperti itu. 


Hal itu telah diriwayatkan oleh Ibnu Abi Syaibah serta 
Abdurrazzag dari Hudzaifah melalui beberapa jalur yang shahih. 


Sa'id bin Manshur, Ibnu Abi Syaibah dan Ibnu Mundzir juga 
meriwayatkan melalui beberapa jalur dari Abu Bakar, bahwasanya dia 
memerintahkan menutup pintu hingga tidak melihat fajar. Kemudian 
Ibnu Mundzir meriwayatkan melalui sanad yang shahih dari Ali 
bahwasanya dia shalat Subuh lalu berkata, :» Lai Jasad ea oYI 


spa data (Sekarang waktu dimana benang putih dari benang hitam 


telah jelas (perbedaannya)). Ibnu Mundzir berkata, “Sebagian ulama 
mengatakan tentang jelasnya perbedaan antara cahaya siang dan 
cahaya malam yang ditandai dengan tersebarnya cahaya terang di 
jalan-jalan, lorong-lorong dan rumah-rumah.” Kemudian dia menukil 
keterangan terdahulu dari Abu Bakar dan selainnya. 


Diriwayatkan pula melalui sanad yang shahih dari Salim bin 
Ubaid Al Asyja'i —seorang sahabat— bahwa Abu Bakar berkata 
kepadanya, “Keluar dan perhatikan apakah fajar telah terbit?” Dia 
berkata, “Aku memperhatikan kemudian aku datang kepadanya dan 
berkata, “Fajar telah nampak dan naik'. Kemudian Abu Bakar berkata 
lagi, “Keluar dan perhatikan apakah telah terbit?” Aku memperhatikan 
dan berkata, “Fajar telah jelas membentang”. Maka dia berkata, 
“Sekaranglah akhir aku minum.” 


Diriwayatkan melalui jalur Waki” dari Al A'masy bahwasanya 
dia berkata, “Jika bukan karena syahwat, niscaya aku akan shalat 
Subuh kemudian makan sahur.” 


Ishag berkata, “Mereka membolehkan makan dan shalat setelah 
fajar terbit hingga terpisah antara cahaya siang dari cahaya malam.” 
Ishag juga berkata, “Aku mengikuti pendapat yang pertama, tetapi aku 
tidak mencela mereka yang menakwilkan sebagai rukhshah seperti 
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pendapat yang kedua. Menurutku, tidak ada kewajiban mengganti 
(gadha”) ataupun membayar kafarat.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, pada pendapat ini terdapat bantahan 
bagi mereka yang menukil adanya kesepakatan (ijma”) ulama yang 
menyalahi pandangan Al A'masy. 


18. Menyegerakan Sahur 


0... 0. 9. 


. 2. 0 . 0. 2 - . # 2 7 # L) . Kai 
ah an gp dan se ata rik Aga as p 
Lo. - 3 an 03 3 re! 6 £ sa. La 3 CL 20. 4 
Sgpemad! Soal OI Au OS dai SA CS Bas 
| : L. Aa Ba An DE NA 
Klg Ae eko DN Span pa 
1920. Dari Abdul Aziz bin Abu Hazim, dari bapaknya Abu 
Hazim, dari Sahal bin Sa'ad RA, dia berkata, “Aku makan sahur 


bersama keluargaku, kemudian aku pun tergesa-gesa untuk dapat 
sujud bersama Rasulullah SAW.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab menyegerakan sahur). Yakni, mempercepat makan sahur. 
Hal ini menunjukkan bahwa sahur tersebut dilakukan menjelang terbit 
fajar. Malik meriwayatkan dari Abdullah bin Abu Bakar, dari 
bapaknya, wd! ts palu Jongin — Jali IMC up s- UU jas & (Kami 
biasa selesai —yakni dari shalat malam— lalu kami buru-buru makan 
karena takut fterbitJ fajar). Ibnu Baththal berkata, “Sekiranya Imam 
Bukhari memberi judul bab “Mengakhirkan Sahur”, maka itu lebih 
baik. Namun, Mughlathai menanggapi pendapat ini, dia mendapati 
judul bab dalam naskah lain dari Shahih Bukhari “Mengakhirkan 
Sahur”. Akan tetapi, saya tidak melihat hal itu pada satu pun di antara 
naskah Shahih Bukhari yang sampai kepada kami.” 
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Ibnu Al Manayyar mengatakan bahwa “menyegerakan” 
merupakan perkara yang relatif. Jika dinisbatkan kepada awal waktu, 
maka maknanya adalah mendahulukan. Jika dinisbatkan kepada akhir 
waktu, maka maknanya adalah mengakhirkan. Hanya saja Imam 
Bukhari memaksudkannya sebagai isyarat bahwa sahabat 
menyegerakan makan sahur karena khawatir fajar akan terbit dan 
khawatir akan ketinggalan shalat berdasarkan kadar waktu yang dia 
dibutuhkan untuk pergi ke masjid. 

ue Si al w& (dari bapaknya Abu Hazim). Al Ismaili 
mengisyaratkan bahwa Abdul Aziz bin Abu Hazim tidak mendengar 
riwayat ini dari bapaknya. Dia meriwayatkan dari jalur Mush'ab Az- 
Zubairi, dari Abu Hazim, dari Abdullah bin Amir Al Aslami, dari Abu 
Hazim, dari Sahal. Kemudian dia meriwayatkannya dari jalur lain 
dari Abdullah bin Amir, dari Abu Hazim. Sementara Mush'ab bin 
Abdullah Az-Zubairi tidak setara dengan para pakar hadits yang 
menukil riwayat itu dari Abdul Aziz dari bapaknya tanpa perantara, 
maka keterangan tambahan yang ia sebutkan termasuk ganjil. Ada 
pula kemungkinan Abdul Aziz mendengar keterangan dari Abdullah 
bin Amir, dari perawi lain, dari bapaknya, yang tidak ia dengar dari 
dalam riwayatnya, yang ia dengar langsung dari bapaknya. Oleh 
karena itu, terkadang dia menceritakannya langsung dari bapaknya 
tanpa perantara dan terkadang pula melalui perantara. 


pet D Ki of (Untuk mendapatkan sahur). Demikian yang 


terdapat dalam riwayat Al Kasymihani. Sementara dalam riwayat An- 
Nasafi dan jumhur ulama disebutkan, 3gwd! 5 Fi ol (untuk 


mendapatkan sujud). Versi kedua ini lebih tepat. Hal ini didukung 
bahwa dalam riwayat terdahulu dalam pembahasan tentang waktu- 
waktu shalat disebutkan, AI 0 3 ni ol (Untuk mendapatkan shalat 


fajar), dan dalam riwayat Al Ismaili disebutkan, mal! M0 3 Ki ot 


(Untuk mendapatkan shalat Subuh), sedangkan dalam riwayat yang 
lain disebutkan dengan lafadz, 3'49! 38X (shalat Subuh). 
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Al @adhi Iyadh berkata, “Tujuan Sahal terburu-buru makan 
sahur adalah karena waktunya sangat dekat dengan terbitnya fajar, 
bahkan dia hampir tidak mendapatkan shalat Subuh bersama 
Rasulullah SAW, dikarenakan beliau melaksanakan shalat Subuh 
ketika keadaan masih gelap.” 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Maksudnya, mereka biasa makan 
sahur menjelang fajar terbit, maka mereka pun buru-buru makan sahur 
karena khawatir kehabisan waktunya.” 


Catatan 


Al Mizzi mengatakan, Khalaf menyebutkan bahwa Imam 
Bukhari meriwayatkan hadits ini dalam pembahasan tentang puasa 
dari Muhammad bin Ubaidillah dan Outaibah, keduanya dari Abdul 
Aziz. Kemudian dia berkata, “Akan tetapi kami tidak mendapatkannya 
dalam kitab Shahih Bukhari dan tidak pula disebutkan oleh Abu 
Mas'ud.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, saya melihat di tempat ini tulisan 
tangan Al Outb dan Mughlathai “Muhammad bin Ubaid”, tanpa 
dinisbatkan kepada lafazh “Allah” (Ubadillah). Tapi ini merupakan 
kesalahan, dan yang benar adalah “Muhammad bin Ubadillah”. Dia 
adalah Abu Tsabit Al Madani yang masyhur, termasuk salah seorang 
guru Imam Bukhari yang terkemuka. 


19. Berapa Lama Antara Sahur dan Shalat Subuh? 


Oka - Laga Ju 25 AI 2 Ca 33 35 1 ii 16 33 LA 
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1921. Dari Oatadah, dari Anas, dari Zaid bin Tsabit RA, dia 
berkata, “Kami makan sahur bersama Nabi SAW, kemudian beliau 
berdiri untuk shalat. Aku berkata, “Berapa lama antara adzan dan 
sahur?” Beliau menjawab, “Kira-kira (membaca) lima puluh ayat.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab berapa lama antara sahur dan shalat Subuh). Yakni, akhir 
sahur dan permulaan shalat, karena yang dimaksud adalah 
menentukan waktu dimana seseorang tidak lagi diperbolehkan makan. 
Maksud mengerjakan shalat adalah pertama kali memulainya, 
sebagaimana yang dikatakan Ibnu Al Manayyar. 


Ss KA (Aku berkata, “Berapa lama...”). Ini adalah perkataan 


Anas. Perkataan ini ditujukan kepada Zaid bin Tsabit. Hal ini telah 
diterangkan pada pembahasan tentang waktu-waktu shalat, dimana 
@atadah telah menanyakan hal itu kepada Anas. Ahmad 
meriwayatkan dari Yazid bin Harun, dari Hammam bahwa Anas 
berkata, “Aku berkata kepada Zaid.” 


AI mess 31 (Beliau menjawab, “Kira-kira (membaca) lima 


puluh ayat.”). Yakni ukuran sedang, bukan ayat-ayat panjang dan 
bukan pula ayat-ayat pendek. Selain itu, cara membacanya tidak cepat 
dan tidak pula lambat. 


Al Muhallab berkata, “Dalam hadits ini terdapat keterangan 
tentang mengukur waktu dengan standar perbuatan fisik, dan bangsa 
Arab biasa mengukur waktu dengan perbuatan-perbuatan tertentu, 
seperti perkataan mereka “Selama memerah susu kambing”, atau 
“Selama menyembelih unta”. Maka, dalam hal ini Zaid bin Tsabit 
memperkirakan jarak waktu tersebut selama membaca ayat Al Our'an, 
sekaligus sebagai isyarat bahwa saat itu merupakan waktu untuk 
membaca Al Our'an.” 


Ibnu Abi Jamrah berkata, “Di sini terdapat isyarat bahwa waktu- 
waktu mereka dipenuhi oleh aktivitas ibadah serta isyarat 
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mengakhirkan makan sahur, sebab yang demikian lebih mendukung 
tercapainya tujuan sahur itu sendiri.” 


Dia juga berkata, “Nabi SAW biasa memperhatikan mana yang 
lebih mudah bagi umatnya, lalu beliau pun melakukannya. Seandainya 
Nabi SAW tidak makan sahur, niscaya umatnya akan mengikutinya 
dan ini akan memberatkan sebagian mereka. Apabila Nabi makan 
sahur pada pertengahan malam, maka akan memberatkan juga 
sebagian umatnya yang terbiasa tidur pada saat itu, dan hal ini bisa 
menyebabkan. mereka meninggalkan shalat Subuh atau harus 
memaksakan diri untuk tidak tidur hingga masuk waktu subuh.” 


Beliau melanjutkan, “Mengakhirkan makan sahur juga dapat 
menambah kekuatan dalam mengerjakan puasa, karena tabiat manusia 
membutuhkan makanan. Apabila Nabi SAW meninggalkan hal ini, 
niscaya akan menyusahkan sebagian umatnya, terutama mereka yang 
menderita penyakit cacingan, bisa saja ia jatuh pingsan dan 
membatalkan puasa di siang hari Ramadhan.” 


Pelajaran yang dapat diambil 
1. ' Penjelasan tentang orang yang memiliki keutamaan makan 
bersama para sahabatnya. 


2.  Bolehnya berjalan di malam hari, sebab Zaid bin Tsabit tidak 
menginap di rumah Nabi SAW (tapi dia makan sahur bersama 
beliau). 

3. Makan sahur bersama. 


4. Menggunakan ungkapan yang sopan dalam berbicara, 
berdasarkan perkataannya “Kami makan sahur bersama 
Rasulullah SAW”, dan dia tidak mengatakan “Kami dan 
Rasulullah makan sahur”, karena pada kalimat pertama terdapat 
makna mengikuti. 


5. Menurut Al Ourthubi, pada hadits ini terdapat indikasi bahwa 
selesainya makan sahur adalah sebelum terbit fajar. Tapi ini 
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LX mun 


bertentangan dengan perkataan Hudzaifah, “Saat itu sudah 
sangat terang, hanya saja matahari belum terbit”. Namun, 
masalah ini mungkin dijawab bahwa keduanya tidak 
bertentangan, bahkan masing-masing dipahami pada kondisi 
yang berbeda. Tidak ada pada kedua riwayat itu pernyataan 
yang memberi asumsi bahwa Nabi SAW mengerjakannya terus- 
menerus. Maka, dikatakan bahwa kisah Hudzaifah terjadi lebih 
dahulu. Adapun pembicaraan mengenai apa yang berkaitan 
dengan sanad hadits di bab ini telah diterangkan pada 
pembahasan tentang waktu-waktu shalat. Demikian pula dengan 
pembahasan apakah ia termasuk hadits Zaid bin Tsabit atau 
masuk deretan hadits-hadits yang diriwayatkan oleh Anas. 


20. Keberkahan Sahur, dan Ia Tidak Diwajibkan, Karena Nabi 
SAW dan Para Sahabatnya Menyambung Puasa (wishal) Tanpa 
Menyebutkan Masalah Sahur 


AP plg AA da GAN On Ah ai lp Up SP 
2 - JG sha On AG an Ba — 2 na 


8... 2 

1922. Dari Nafi', dari Abdullah RA, bahwasanya Nabi SAW 
menyambung puasa (wishal), dan orang-orang ikut menyambung 
puasa (wishal). Kemudian hal itu memberatkan mereka, maka Nabi 
SAW melarangnya. Mereka berkata, “Sesungguhnya engkau 
menyambung puasa (wishal),” Beliau bersabda, “Aku tidak seperti 


kalian, sesungguhnya aku senantiasa diberi makan dan minum foleh 
Allah).” 
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o- X, - - 2.90 - £ 8 - an 0-4 2 aa o- 90 
Ae OA Ono) SL Gp Gaal Tenan JB Kg ea HA AS 3g 


SP : Nana js San de Ko JB JG 


1923. Dari Abdul Aziz bin Shuhaib, dia berkata: Aku 
mendengar Anas bin Malik RA berkata, “Nabi SAW bersabda, 
“Makan sahurlah kalian, sesungguhnya dalam makan sahur itu 
terdapat keberkahan”. 


Keterangan Hadits: 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Mengemukakan dalil bagi suatu 
hukum, hanya dibutuhkan jika terjadi perbedaan pendapat, atau 
diprediksikan bahwa perbedaan itu akan terjadi. Adapun sahur, hanya 
makan untuk memenuhi tuntutan syahwat dan menjaga stamina. 
Namun, karena ada perintah untuk sahur, maka perlu penjelasan 
bahwa perintah itu tidak dipahami sebagaimana makna lahirnya, yaitu 
wajib. Demikian pula larangan untuk menyambung puasa (wishal) 
berkonsekuensi bahwa perintah makan sahur itu sebelum fajar terbit.” 


Pernyataan ini ditanggapi bahwa larangan menyambung puasa 
(wishal) hanya berkonsekuensi perintah memisahkan antara puasa 
dengan berbuka, maka cakupannya lebih luas daripada dipahami 
dengan makan di akhir malam, sehingga tidak ada ketentuan bila yang 
dimaksud adalah sahur. Sementara Ibnu Al Mundzir telah menukil 
ijma' yang menetapkan bahwa sahur adalah sunah hukumnya. 


Ibnu Baththal berkata, “Pada judul bab ini ada kelalaian dari 
Imam Bukhari, karena setelah bab ini dia menukil hadits Abu Sa'id, 
PI dl duet Janti Ol BII Si (Siapa di antara kalian yang hendak 
menyambung puasa, hendaklah ia melakukannya hingga menjelang 


fajar). Nabi SAW menetapkan batas akhir menyambung puasa adalah 
menjelang fajar, dan ini merupakan waktu untuk makan sahur.” 


Dia juga mengatakan bahwa riwayat yang menerangkan secara 
rinci merupakan penjelasan riwayat yang masih global. Pernyataan ini 
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diterima oleh sejumlah ulama. Namun, Ibnu Al Manayyar menolak 
bahwa Imam Bukhari tidak memberi judul tentang tidak adanya 
syariat sahur, tetapi dia hanya memuat judul yang menyatakan bahwa 
sahur itu tidak wajib. Hal ini dipahami dari sikap Nabi yang 
menyambung puasanya (wishal). Ketika Nabi SAW melarang para 
sahabat menyambung puasa (wishal), larangan itu bukan dalam 
konteks haram, tetapi merupakan petunjuk dan bimbingan seperti 
dipahami dari alasan yang dikemukakan, yaitu rasa kasihan terhadap 
umatnya, dan tidak ada indikasi yang mewajibkan sahur. Setelah jelas 
bahwa menyambung puasa (wishal) adalah makruh, dan lawan dari 
makruh adalah sunah, maka kesimpulannya bahwa hukum sahur 
adalah sunah. 


Menyambung puasa (wishal) termasuk masalah yang 
diperselisihkan ulama. Namun, menurut pendapat yang kuat dalam 
madzhab Syafi'i adalah haram hukumnya. 


Nampaknya, maksud Imam Bukhari dengan perkataannya 
“Karena Nabi SAW dan para sahabatnya menyambung puasa 
(wishal)...” dan seterusnya adalah sebagai isyarat terhadap hadits Abu 
Hurairah setelah dua puluh lima bab berikut, dimana setelah larangan 
menyambung puasa (wishal) disebutkan, “Beliau SAW menyambung 
puasa dengan mereka satu hari kemudian satu hari, lalu mereka 
melihat hilal. Maka beliau SAW bersabda, “Apabila hilal belum 
muncul, niscaya aku akan menambah untuk kalian.” Hal itu 
menunjukkan bahwa sahur bukanlah suatu keharusan. Sebab bila 
sahur adalah suatu kewajiban, niscaya beliau SAW tidak akan 
menyambung puasa (wishal) bersama para sahabatnya, karena 
menyambung puasa (wishal) berkonsekuensi meninggalkan makan 


sahur, baik kita katakan menyambung puasa (wishal) itu haram atau 
tidak. 


Pembicaraan mengenai perbedaan para ulama tentang hukum 
menyambung puasa (wishal) serta pembahasan hadits Ibnu Umar akan 
disebutkan pada bab yang telah disinyalir sebelumnya. Adapun makna 
dasar lafazh “azhallu” (senantiasa) adalah perbuatan yang terus- 
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menerus dikerjakan saat siang hari. Namun, akan disebutkan pada bab 
yang diisyaratkan tadi dengan lafazh “abiitu” yang bermakna 
perbuatan yang senantiasa dikerjakan pada malam hari. Hal ini 
menunjukkan bahwa penggunaan lafazh “uzhallu” tidak terkait 
dengan siang hari. 

is si PI Sd OB Sp (makan sahurlah kalian, karena 
sesungguhnya dalam makan sahur itu terdapat keberkahan). Bisa 
dibaca sahuur dan bisa juga dibaca suhuur. Apabila yang dimaksud 
“keberkahan” di sini adalah pahala dan ganjaran, maka lafazh yang 
sesuai adalah suhuur yang bermakna makan sahur. Sedangkan apabila 
yang dimaksud adalah tambahan kekuatan bagi orang yang berpuasa 
serta mengurangi kesulitan yang dihadapi, maka lafazh yang sesuai 
adalah sahuur yang bermakna hidangan saat sahur. Sebagian 
mengatakan bahwa keberkahan di sini diperoleh karena seseorang 
terjaga dan berdoa di akhir malam. Akan tetapi yang lebih tepat adalah 
bahwa keberkahan sahur itu diperoleh melalui beberapa segi, yaitu 
mengikuti Sunnah, menyelisihi Ahli Kitab, menambah kekuatan dan 
semangat untuk ibadah, menghindari tabiat buruk yang ditimbulkan 
oleh rasa lapar, menjadi sebab untuk bersedekah kepada orang yang 
meminta saat itu, menjadi sebab untuk berdzikir dan berdoa pada 
waktu yang mustajab, dan memberi kesempatan untuk berniat bagi 
mereka yang belum sempat berniat puasa sebelum tidur. 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Berkah ini mungkin kembali kepada 
persoalan-persoalan akhirat, sebab menegakkan Sunnah mengharus- 
kan adanya pahala. Ada pula kemungkinan bahwa berkah ini kembali 
kepada persoalan duniawi, seperti kekuatan fisik dalam berpuasa dan 
mempermudah pelaksanaannya tanpa harus menimbulkan dampak 
negatif bagi orang yang berpuasa.” 


Dia juga berkata, “Di antara alasan bahwa hukum makan sahur 
adalah mustahab (disukai), adalah karena perbuatan itu telah 
menyelisihi Ahli Kitab yang tidak makan sahur. Ini merupakan salah 
satu faktor yang mengharuskan adanya tambahan pahala di akhirat.” 
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Dia berkata pula, “Masalah sahur ini telah menjadi pembicaraan 
yang hangat di kalangan sufi ditinjau dari hikmah puasa, yaitu 
meredam syahwat perut dan farj (seks), dimana makan sahur bisa 
menjauhkan hal tersebut.” 


Catatan 


Seseorang dianggap makan sahur dengan menyantap sedikit 
makanan dan minuman. Hadits di bab ini telah diriwayatkan pula oleh 
Imam Ahmad dari Abu Sa'id Al Khudri dengan lafazh, " P pdl 


plah & Balai ANA A al og el Ga Prata Sari £ pu of 933 YA 
(Sahur adalah berkah, janganlah kalian meninggalkannya meski 
salah seorang di antara kamu hanya minum seteguk air. 
Sesungguhnya Allah dan para  malaikat-Nya  bershalawat 
(mendoakan) kepada orang-orang yang makan sahur). Dalam riwayat 
Sa'id bin Manshur dari jalur lain yang mursal disebutkan, 33 yyaa, 


id (Makan sahurlah kalian meskipun hanya sesuap). 


21. Apabila Berniat Puasa di Siang Hari 


V5 op Rb (Sate 2lja SAN YP 053 eh AI, 
Aa Sa Sle A “Ju 
“H3 KI 2 WA Gate AG RA af ab yA Try 


Ummu Darda berkata, “Biasanya Abu Darda' berkata, “Apakah 
kalian mempunyai makanan?” Apabila kami mengatakan “Tidak”, 
maka dia akan berkata, “Sesungguhnya aku berpuasa pada hari ini.” 


Hal ini dilakukan pula oleh Abu Thalhah, Abu Hurairah, Ibnu 
Abbas dan Hudzaifah RA. 
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Sa alta EN Io EA 9 (PN jalu ia 
Ian ak PB JA PN BG PI 3 aa 


". 


1924. Dari Salamah bin Al Akwa' RA bahwasanya Nabi SAW 
mengutus seorang laki-laki berseru kepada manusia di hari Asyura', 
“Sesungguhnya barangsiapa yang telah makan, maka hendaklah ia 
menyempurnakan atau hendaklah ia berpuasa, dan barangsiapa yang 
belum makan, maka janganlah ia makan.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab apabila berniat puasa di siang hari). Yakni, apakah yang 
demikian dibenarkan atau tidak? Para ulama berbeda pendapat dalam 
masalah ini. Sebagian membedakan antara puasa fardhu dengan puasa 
sunah, dan sebagian mengkhususkan puasa sunah dengan syarat 
matahari belum tergelincir. 


S JIE Ii oh taub Ss Ay SIS gl OS: sis s1 City 
Ida $$ milo (Ummu Darda' berkata, “Biasanya Abu Darda' berkata, 


“Apakah kalian mempunyai makanan?” Apabila kami mengatakan 
Tidak ada', maka dia akan berkata, “Sesungguhnya aku berpuasa 
pada hari ini'”). 
Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul oleh Ibnu 
Abi Syaibah melalui jalur Abu @ilabah dari Ummu Darda', dia 
berkata, Vas AN 3 d vega sd Jan Gen WE yak sd pt 05 
ke vi 1S Ap (Biasanya Abu Darda' menemui kami pada saat 
dhuha dan bertanya tentang sarapan pagi. Kemungkinan dia tidak 


mendapatkan makanan pada kami, maka dia berkata, “Jika demikian 
aku puasa”). 
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Abdurrazzag meriwayatkan dari Ma'mar, dari Az-Zuhri, dari 
Abu Idris, dari Ayyub, dari Abu Oilabah, dari Ummu Darda'. Lalu 
dari Ma'mar, dari Gatadah diriwayatkan, Jlw ge! 15! 08 Si Oi 
Je vi : Ju Kai Aa Ob selai Ai (Sesungguhnya Abu Darda' apabila 
berada di pagi hari dia bertanya kepada istrinya tentang sarapan 
pagi. Apabila tidak ada, maka dia berkata, “Aku berpuasa”). 
Kemudian diriwayatkan dari Ibnu Juraij, dari Atha', dari Ummu 
Darda', dari Abu Darda', 343! Kia 1 Ai a LS (bahwasanya dia 
mendatangi istrinya ketika tengah hari), lalu disebutkan seperti 
riwayat di atas. 


Dari jalur Syahr bin Hausyab, dari Ummu Darda', dari Abu 
Darda”, ad! WS Bra ale "pd dig VP SAY 63 Lai) OS (Abu 
Darda' terkadang minta dibawakan sarapan pagi, tapi dia tidak 


mendapatkannya. Maka, dia menetapkan untuk puasa hari itu). 


0 Jo. 


ang A #3 Pt pt SA Tah sip Inah 4 Mad (Hal 
ini dilakukan jala oleh Abu Thalhah, Abu Hurairah, Ibnu Abbas dan 
Hudzaifah RA). Atsar Abu Thalhah disebutkan dengan sanad yang 
maushul oleh Abdurrazzag melalui jalur Gatadah, dan Ibnu Abi 
Syaibah melalui jalur Humaid, keduanya dari Anas. 

Lafazh riwayat Oatadah adalah, Ja sIa Alai & OS Indie Ul of 
WS Lagi ole Y "yu OB Esuk u» (Sesungguhnya Abu Thalhah biasa 
menemui keluarganya dan berkata, “Apakah ada sarapan pagi?” 


Apabila mereka mengatakan “Tidak ada”, maka dia berpuasa di hari 
itu). Oatadah berkata, “Mu'adz bin Jabal biasa melakukannya.” 


Sedangkan lafazh riwayat Humaid sama seperti itu, hanya saja 
ditambahkan, jadi dx OS Ul, (Apabila mereka mempunyai 


makanan, maka dia tidak berpuasa), dan dia tidak menyinggung kisah 
tentang Mu'adz. 
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Atsar Abu Hurairah RA disebutkan dengan sanad yang maushul 
oleh Al Baihagi melalui jalur Ibnu Abi Dzi'b dari Hamzah," dari 
Yahya, dari Sa'id bin Al Musayyab, dia Landa jai YA ui cai, 
aa VB - J8 Y ju oy S3 Sa LIA Ai Pe 3 Spa (Aku melihat 
Abu Hurairah berkeliling di pasar, kemudian mendatangi 
keluarganya dan bertanya, “Apakah kalian mempunyai makanan?” 


Apabila mereka mengatakan “Tidak”, maka dia berkata, 
“Sesungguhnya aku berpuasa.”). 

Abdurrazzag meriwayatkan melalui sunad lain yang mungathi 
(terputus) bahwa Abu Hurairah dan Abu Thalhah... lalu disebutkan 
makna hadits tersebut. 

Ath-Thahawi menyebutkan Atsar Ibnu Abbas melalui sanad 
yang maushul melalui jalur Amr bin Abi Amr dari Ikrimah, dari Ibnu 
Abbas, bahwa dia biasa melewati pagi hingga waktu zhuhur, lalu 
berkata, aa HS Y Lai Ay Lag pi Rr) tur Tai aah & meta) OS 
Lin S3 Sae) Ay KA NB 9 slab (Demi Allah! Sungguh pagi tadi 
aku tidak berkeinginan untuk berpuasa, namun aku belum menyantap 


makanan maupun minuman hingga saat ini. Untuk itu, aku akan 
berpuasa pada hari ini). 


Abdurrazzag dan Ibnu Abi Syaibah menyebutkan atsar 
Hudzaifah dengan sanad yang maushul melalui jalur Sa'ad bin 
Ubaidah dari Abu Abdurrahman As-Sulami, dia berkata, “Hudzaifah 
berkata, man smedi A3 35 Na ag alaali 3 8 (Barangsiapa terbetik 
dalam dirinya untuk berpuasa setelah matahari tergelincir, maka 
hendaklah ia berpuasa).” 


Dalam riwayat lain yang dinukil oleh Ibnu Abi Syaibah 
disebutkan, kab mall Hi, Lv Ig pa $ Sg ikib Ol 


(Sesungguhnya Hudzaifah ingin berpuasa setelah matahari 
tergelincir, maka dia pun berpuasa). 


| Pada naskah bulag disebutkan “dari Hamzah”, pada naskah lain disebutkan “dari Amr bin Najih”, dan 
pada naskah yang lain lagi disebutkan “dari Utsman bin Najih”. 
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Riwayat dengan matan seperti yang telah kami sebutkan dari 
Abu Darda' telah dinukil pula melalui jalur marfu' dari hadits Aisyah 
RA. Imam Muslim dan para penulis kitab Sunan meriwayatkan 
melalui jalur Thalhah bin Yahya bin Thalhah dari bibinya, Aisyah 
binti Thalhah. Sedangkan dalam riwayat lain dikatakan, “Aisyah binti 
Thalhah telah menceritakan kepadaku dari Aisyah ummul mukminin, 
dia berkata, (Sa Ja Ja ? 25 aa) Para Io A dya) le 33 
ang P3 JG 3 di age (Rasulullah SAW masuk menemui kami 
pada suatu hari dan bersabda, “Apakah kalian mempunyai sesuatu 
Imakanan)?” Kami berkata, “Tidak.” Beliau bersabda, “Jika 
demikian, sesungguhnya aku berpuasa...”).” 


An-Nasa'i dan Abu Daud Ath-Thayalisi meriwayatkan melalui 
jalur Simak dari Ikrimah, dari Aisyah dengan redaksi yang sama 
seperti itu, tetapi An-Nasa'i tidak menyebutkan Ikrimah dalam 
rangkaian sanad-nya. 


Imam An-Nawawi berkata, “Pada hadits ini terdapat dalil bagi 
mayoritas ulama bahwa niat puasa sunah boleh dilakukan pada siang 
hari sebelum matahari tergelincir. Namun, sebagian ulama 
menakwilkan bahwa pertanyaan, “Apakah kalian mempunyai 
makanan?” adalah dikarenakan beliau telah berniat untuk puasa sejak 
malam, kemudian setelah itu ia merasa kepayahan dan bermaksud 
membatalkan puasanya.” Menurutnya, ini merupakan penakwilan 
yang keliru dan menyimpang. 


Ibnu Al Mundzir berkata, “Para ulama berbeda pendapat tentang 
seseorang yang ingin makan pada pagi hari, kemudian ia ingin 
berpuasa sunah. Sebagian ulama berpendapat bahwa ia boleh berpuasa 
kapan saja ada niat dalam dirinya.” Dia menisbatkan pendapat ini 
kepada orang-orang yang telah disebutkan seraya menambahkan Ibnu 
Mas'ud, Abu Ayyub dan selain keduanya disertai sanad-sanad-nya. 
Lalu dia berkata, “Ini juga yang menjadi pendapat Imam Syafi'i dan 
Imam Ahmad.” 
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Ibnu Mundzir melanjutkan, bahwa Ibnu Umar tidak 
membolehkan seseorang untuk berpuasa sunah, kecuali ia berniat 
sejak malam hari atau ketika makan sahur. 


Imam Malik berkata mengenai puasa sunah, “Seseorang tidak 
boleh berpuasa sunah melainkan telah berniat sejak malam hari: 
kecuali jika ia melakukan puasa secara berturut-turut, maka ia tidak 
perlu berniat sejak malam hari.” 


Menurut ahli ra'yu, barangsiapa di pagi hari dalam keadaan 
tidak berpuasa kemudian ia ingin berpuasa sebelum tengah hari, maka 
hal itu diperbolehkan. Apabila keinginannya itu timbul setelah 
matahari tergelincir, maka ia tidak boleh berpuasa. 


Saya katakan, ini adalah pendapat paling benar dalam madzhab 
Syafi'i. Adapun pendapat yang dinukil Ibnu Mundzir dari Asy-Syafi'i 
telah membolehkan secara mutlak, baik niatnya itu sebelum matahari 
tergelincir maupun sesudahnya. Ini adalah salah satu dari dua 
pendapat Imam Asy-Syafi'i. Namun, pendapat yang dia nyatakan 
secara tekstual telah membedakan keadaan tersebut. Sedangkan 
pendapat yang terkenal dari Imam Malik, Al-Laits dan Ibnu Abi Dzi'b 
menyatakan bahwa puasa sunah itu tidak sah, kecuali telah diniatkan 
sejak malam. 


Aa s Sg Ye) cai ag ak ai Ie Aa Li (bahwasanya Nabi 
SAW mengutus seorang laki-laki untuk berseru di antara manusia). 
Dalam riwayat Yahya disebutkan, Bai d usi akal La IPP Ie 
(Beliau bersabda kepada seorang laki-laki dari suku Aslam, 
“Umumkan di antara kaummu!”). Nama laki-laki ini adalah Hind bin 
Asma' bin Haritsah Al Aslami. Dia dan bapaknya serta pamannya, 
Hind bin Haritsah, termasuk sahabat Nabi SAW. Haditsnya 
diriwayatkan oleh Imam Ahmad dan Ibnu Abi Khaitsamah melalui 
jalur Ibnu Ishag: Abdullah bin Abi Bakar telah menceritakan 
kepadaku dari Hubaib bin Hind bin Asma' Al Aslami, dari bapaknya, 


dia berkata, Ol SGP Ya JW AL La Aa SI ng SEA Ko 
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2-2. 0 


(Nabi SAW mengutusku kepada kaumku, yaitu suku Aslam. Beliau 
bersabda, “Perintahkan kaummu untuk berpuasa pada hari ini, yaitu 
hari Asyura'. Barangsiapa yang engkau dapati di antara mereka telah 
makan di awal harinya, maka hendaklah ia berpuasa di akhir 
harinya”). 


Imam Ahmad meriwayatkan melalui jalur Abdurrahman bin 
Harmalah dari Yahya bin Hind, dia berkata, “Hind termasuk sahabat 
Nabi SAW yang turut serta dalam peristiwa Hudaibiyah bersama 
saudara laki-lakinya yang diutus oleh Rasulullah SAW untuk 
memerintahkan kaumnya berpuasa pada hari Asyura'. Dia berkata, 
“Yahya bin Hind telah menceritakan kepadaku dari Asma' bin Al 
Haritsah, sp Ab alas Wap YA Jb Ang ag lean Ke Spa) OI 
ap (yaaa LJB Siraab 3 HI) ol GiGi :JB (Bahwasanya 
Rasulullah SAW mengutusnya seraya bersabda, “Perintahkan 
kaummu berpuasa pada hari ini!” Asma' bin Haritsah berkata, 
“Bagaimana pendapatmu jika aku mendapatkan mereka telah makan?” 
Beliau bersabda, “Hendaklah mereka menyempurnakan (berpuasa) di 
akhir hari "Y.” 


Saya katakan, ada kemungkinan keduanya, Asma' dan anaknya 
yang bernama Hind telah diutus oleh Rasulullah SAW untuk misi 
tersebut. Ada pula kemungkinan pada riwayat pertama, nama bapak 
digunakan untuk nama kakek, sehingga sesungguhnya hadits itu 
termasuk riwayat Hubaib bin Hind dari kakeknya Asma', maka terjadi 
perpaduan antara kedua riwayat. 


Hadits Salamah ini dijadikan dalil tentang sahnya puasa 
seseorang yang belum berniat sejak malam, baik puasa Ramadhan 
maupun puasa lainnya, karena Nabi SAW memerintahkan puasa pada 
siang hari, dan ini menunjukkan tidak disyaratkannya menetapkan niat 
puasa sejak malam hari. Akan tetapi mungkin dijawab bahwa 
pendapat tersebut terkait dengan pendapat bahwa puasa Asyura' 
adalah wajib. Sementara pendapat yang kuat menyatakan bahwa puasa 
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Asyura' bukan wajib: dan meskipun dikatakan bahwa hukumnya 
wajib, tetapi tidak berlaku lagi (mansukh). Maka, hukum dan syarat- 
syaratnya juga dihapus, berdasarkan sabdanya, 3 ys i uya 
(Barangsiapa telah makan, maka hendaklah ia menyempurnakan). 
Adapun ulama yang tidak mempersyaratkan niat sejak malam hari 
tidak memperbolehkan seseorang yang telah makan pada siang hari 
untuk berpuasa. 


Ibnu Hubaib —salah seorang ulama madzhab Maliki— 
menegaskan bahwa tidak berniat sejak malam hari pada puasa Asyura' 
merupakan kekhususan puasa Asyura'. Meskipun dikatakan bahwa 
hukum puasa Asyura' masih berlaku, tetapi perintah untuk tidak 
makan dan minum tidaklah berkonsekuensi bahwa puasa orang itu sah 
hukumnya, bahkan ada kemungkinan perintah tersebut dikeluarkan 
untuk menjaga kehormatan hari itu, sebagaimana perintah kepada 
seseorang yang baru tiba dari bepergian di bulan Ramadhan pada 
siang hari, begitu pula perintah kepada orang yang tidak berpuasa 
pada hari keraguan, tetapi kemudian ia melihat hilal. Semua itu tidak 
menafikan perintah terhadap mereka untuk mengganti puasanya. 
Bahkan hal ini telah disebutkan dengan tegas dalam hadits yang 
diriwayatkan oleh Abu Daud dan An-Nasa'i melalui jalur Gatadah 
dari Abdurrahman bin Salamah, dari pamannya, bahwasanya Aslam 
mendatangi Nabi SAW dan bersabda, Far .ju N TAU Cia Say Pa 
Bad, Say kk (Apakah kalian berpuasa pada hari ini? Mereka 


berkata, “Tidak.” Beliau bersabda, “Sempurnakanlah waktu kalian 
yang terisa di hari ini, lalu hendaklah kalian menggantinya.”). 


Walaupun dikatakan bahwa hadits yang memerintahkan untuk 
mengganti ini tidak akurat, tetapi tidak ada ketetapan untuk tidak 
mengganti atau menggadha'nya. Sebab, seseorang yang tidak 
mendapatkan suatu hari secara sempurna, maka ia tidak wajib 
menggantinya, seperti orang yang baligh atau masuk Islam pada siang 
hari. 
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Mayoritas ulama mendasari pendapat mereka yang 
mempersyaratkan niat puasa sejak malam hari dengan hadits yang 
diriwayatkan oleh para penulis kitab Sunan dari hadits Abdullah bin 
Umar dari saudara perempuannya, Hafshah, bahwa Nabi SAW 
bersabda, 4 al Yy dan La aknali Kay S cp (Barangsiapa tidak berniat 
puasa sejak malam maka tidak ada puasa baginya). Lafazh yang kami 
ketengahkan disini adalah riwayat An-Nasa'i. Adapun lafazh riwayat 
Abu Daud dan At-Tirmidzi adalah, 4 pe YG Jadi F3 ALA ati gd 
(Barangsiapa yang tidak bertekad (niat) puasa sebelum fajar, maka 
lidak ada puasa baginya). Namun, terjadi perbedaan mengenai sanad 
hadits ini, apakah marfu ' atau mauguf. 


Imam At-Tirmidzi dan An-Nasa'i cenderung mengatakan bahwa 
riwayat ini mauguf. Imam At-Tirmidzi dalam kitab A/ /lal dari Imam 
Bukhari telah mendukung pendapat yang menyatakannya muuguf. 


Sejumlah Imam berpegang pada zhahir sanad, sehingga mereka 
men-shahih-kan hadits yang dimaksud. Di antara mereka adalah Ibnu 
Khuzaimah, Ibnu Hibban, Al Hakim dan Ibnu Hazm. Lalu Imam Ad- 
Daruguthni menyebutkan jalur lain hadits tersebut, dan mengatakan 
bahwa para perawinya tergolong fsigah (terpercaya). 


Adapun mereka yang mengkhususkan hadits ini —seperti 
sebagian ulama madzhab Hanafi— dalam puasa pengganti (yadha”) 
dan puasa nadzar, sungguh telah jauh menyimpang dari makna yang 
sebenarnya. Namun, lebih fatal lagi perbedaan yang dikemukakan 
oleh Ath-Thahawi antara puasa fardhu apabila pada hari itu secara 
khusus —seperti puasa Asyura'— maka boleh berniat di siang hari, 
dan puasa fardhu apabila bukan pada hari itu secara khusus —seperti 
puasa Ramadhan— maka tidak sah kecuali diniatkan dari malam 
harinya dengan puasa sunah yang diperbolehkan berniat pada malam 
hari maupun siang hari. Imam Al Haramain menanggapi bahwa 
pendapat ini tidak mempunyai dasar yang kuat. 


Ibnu OGudamah berkata, “Menurut jumhur ulama bahwa niat 
puasa setiap hari pada bulan Ramadhan menjadi pertimbangan 
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tersendiri. Dari Imam Ahmad disebutkan bahwa seseorang cukup 
berniat satu kali untuk satu bulan penuh, seperti pendapat Imam Malik 
dan Ishag.” 


Zufar' berkata, “Puasa Ramadhan dianggap sah tanpa niat bagi 
orang yang mukim (tidak bepergian) dan sehat.” Pendapat ini 
dikemukakan pula oleh Atha' dan Mujahid. Zufar mendukung 
pendapat ini dengan alasan bahwa hal itu tidak dapat diterapkan pada 
selain puasa Ramadhan, karena waktu merupakan barometer, sehingga 
tidak dapat dibayangkan pada satu hari kecuali satu puasa. 


Abu Bakar Ar-Razi berkata, “Pendapat seperti ini 
berkonsekuensi bahwa puasa orang yang pingsan di bulan Ramadhan 
dianggap sah apabila ia tidak makan dan tidak minum, karena dalam 
hal ini ia telah menahan diri dari makan dan minum tanpa niat.” Lalu 
dia berkata, “Apabila mereka mengakui hal itu, niscaya ini merupakan 
pendapat yang sangat buruk.” 


Ulama selainnya berkata, “Konsekuensinya bahwa orang yang 
mengakhirkan shalat hingga waktunya hanya tersisa untuk 
mengerjakan shalat tersebut, lalu ia shalat tanpa niat, maka shalat 
tersebut telah menggugurkan kewajibannya.” 


Ibnu Hazm berdalil dengan hadits Salamah bahwa orang yang 
melihat hilal dengan jelas di siang hari bulan Ramadhan, maka ia 
boleh segera berniat saat itu dan dianggap sah. Pendapat ini 
berdasarkan bahwa hukum puasa Asyura' adalah wajib. Sementara 
mereka telah diperintah untuk tidak makan dan minum pada siang 
hari. Ibnu Hazm berkata, “Hukum fardhu tidaklah berubah.” Namun, 
cukup jelas bantahan atas pendapatnya dari keterangan yang telah 
kami kemukakan. Termasuk dalam hal ini, orang yang lupa berniat di 
malam hari, karena tidak ada perbedaan hukum antara orang yang 
tidak tahu dengan orang yang lupa. 


2 ada cetakan bulag disebutkan, “Pada catatan kaki sebagian naskah dikatakan “Adapun yang dikatakan 
oleh Al Kurkhi —seperti pada kitab Syarh Al Hidayah— adalah sebaliknya, yang mana dinukil bahwa 
madzhab Al Kurkhi sama seperti Imam Malik”.” 
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22. Orang yang Berpuasa dan Masih dalam Keadaan Junub pada 
Waktu Subuh 


o- e. # PA NP TNN NP, Lo. Ieto- 80 Y 20. 8 - 
o- 9 ANA SA P3 no. o -. 9 & Fi .9 
ae s2 23 Pr Li) Pe aje onta 25 £ 21 - £ PN NE” 
Kadin AN KE IE US Li ag US JB pa JI 
too 0 fi 7 .. 04 LN oh PAN : NAN P3 8 
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2 8g Teo 0... ey o- 0 SBL Ie 4 To 
do os 13 A BE jl IS lah JB, Bara 
, | 3 5 an 3 HAN TU PP AN TON 
Ah JGN, Jadh AU el ae 
1925-1926. Abdullah bin Maslamah menceritakan kepada kami 
dari Malik dari Sumay (mantan budak Abu Bakar bin Abdurrahman 
bin Al Harits bin Hisyam bin Mughirah) bahwasanya ia mendengar 
Abu Bakar bin Abdurrahman berkata, “Aku dan bapakku ketika kami 
masuk menemui Aisyah dan Ummu Salamah....” 
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Abu Al Yaman menceritakan kepada kami, Syu'aib telah 
mengabarkan kepada kami dari Az-Zuhri, dia berkata: Abu Bakar bin 
Abdurrahman bin Al harits bin Hisyam telah mengabarkan kepadaku, 
bapaknya  —Abdurrahman— mengabarkan kepada Marwan 
bahwasanya Aisyah dan Ummu Salamah mengabarkan kepadanya, 
“Sesungguhnya Rasulullah SAW pada waktu fajar masih dalam 
keadaan junub karena (melakukan hubungan intim dengan) istrinya. 
Kemudian beliau mandi dan berpuasa.” Marwan berkata kepada 
Abdurrahman bin Al Harits, “Aku bersumpah dengan nama Allah, 
sungguh kamu akan memberitahukan persoalan ini kepada Abu 
Hurairah.” Marwan saat itu sebagai pemimpin kota Madinah. Abu 
Bakar berkata, “Abdurrahman tidak menyenangi hal itu.” Kemudian 
kami ditakdirkan berkumpul di Dzul Hulaifah —dan Abu Hurairah 
memiliki tanah di tempat tersebut— maka Abdurrahman berkata 
kepada Abu Hurairah, “Sesungguhnya aku akan menyebutkan satu 
persoalan kepadamu. Jika bukan karena Marwan bersumpah padaku 
karena hal itu, niscaya aku tidak akan menyebutkannya kepadamu.” 
Lalu Abdurrahman menyebutkan perkataan Aisyah dan Ummu 
Salamah. Maka Abu Hurairah RA berkata, “Demikian Al Fadhl bin 
Abbas menceritakan kepadaku, dan mereka (para istri Nabi) lebih 
mengetahui.” Hammam dan Ibnu Abdullah bin Umar meriwayatkan 
dari Abu Hurairah, “Nabi SAW biasa memerintahkan untuk tidak 
berpuasa.” Namun, riwayat pertama lebih kuat sanad-nya. 


Keterangan Hadits: 

(Bab orang yang berpuasa dan masih dalam keadaan junub 
pada waktu subuh). Yakni, apakah puasanya sah atau tidak? Apakah 
dalam hal ini ada perbedaan antara orang yang melakukan dengan 
sengaja dengan orang yang lupa, atau antara puasa fardhu dengan 
puasa sunah? Ulama salaf berbeda pendapat dalam setiap masalah 
tersebut, sementara mayoritas ulama membolehkan secara mutlak. 
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aka Aly KE JB U3 Te dl) VI LS (Aku dan bapakku ketika 
kami masuk menemui Aisyah dan Ummu Salamah). Demikian Imam 
Bukhari menyebutkannya secara ringkas dari Malik. Lalu dia juga 
menyebutkan jalur periwayatan Az-Zuhri dari Abu Bakar bin 
Abdurrahman. Hal ini menimbulkan dugaan, seakan-akan lafazh 
kedua riwayat itu adalah sama. Akan tetapi Imam Bukhari 
menyebutkan lafazh riwayat Imam Malik setelah dua bab dan tidak 
menyebutkan Marwan dan tidak pula kisah Abu Hurairah. Memang 
benar, Imam Malik telah meriwayatkannya dalam kitab Al! 
Muwaththa" dari Sumay dengan panjang lebar. Imam Malik menukil 
pula riwayat ini dari gurunya yang lain, sebagaimana dia sebutkan 
dalam kitab Al Muwaththa' melalui jalur Abd Rabbih bin Sa'id dari 
Abu Bakar bin Abdurrahman, dengan lafazh yang ringkas. Lalu Imam 
Muslim meriwayatkan melalui jalur ini. Kemudian Imam Muslim 
menukil pula melalui riwayat Ibnu Juraij dari Abdul Malik bin Abu 
Bakar bin Abdurrahman, dari bapaknya, lebih lengkap daripada 
riwayat yang disebutkan melalui jalur tadi. Hadits itu juga memiliki 
sejumlah jalur periwayatan lain yang telah dibahas oleh An-Nasa'i 
dengan panjang lebar disertai penjelasan tentang perbedaan 
penukilannya. 

Dg SL API A8 4 Ol (bahwasanya bapaknya, 
Abdurrahman, mengabarkan kepada Marwan). Yakni, Marwan bin Al 
Hakam. Abdurrahman memberitahukan hal tersebut kepada Marwan 
setelah Marwan mengutusnya kepada Aisyah dan Ummu Salamah. 
Keterangan ini disebutkan dalam kitab Al Muwaththa' yang juga 
terdapat dalam riwayat Imam Muslim, “Aku bersama bapakku, 
Abdurrahman, berada di sisi Marwan bin Al Hakam. Maka Marwan 
berkata, “Aku bersumpah kepadamu, wahai Abdurrahman, hendaklah 
engkau pergi kepada dua ummul mukminin, Aisyah dan Ummu 
Salamah, tanyakan kepada keduanya mengenai hal itu'. Abu Bakar 
berkata, “Abdurrahman pergi bersamaku hingga kami masuk menemui 
Aisyah...”.” lalu dia menyebutkan kisah selengkapnya. 
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Kemudian An-Nasa'i menjelaskan dalam riwayatnya bahwa 
Abdurrahman bin Al Harits hanya mendengarnya dari Dzakwan, 
(mantan budak Aisyah) dari Aisyah, dan dari Nafi” (mantan budak 
Ummu Salamah) dari Ummu Salamah. Dia meriwayatkan melalui 
jalur Abd Rabbih bin Sa'id dari Abu Iyadh, dari Abdurrahman bin Al 
Harits, dia berkata, #56 0155 WE Lab WIB Ke II ga aloii 
Im M3 # gd Jaa) (Marwan telah mengutusku kepada Aisyah, 
maka aku mendatanginya dan mendapati budaknya yang bernama 
Dzakwan, lalu aku pun mengutusnya menemui Aisyah. Dia bertanya 
kepada Aisyah mengenai hal itu, maka Aisyah berkata...). Lalu dia 
menyebutkan hadits melalui jalur ynag marfu'. Abdurrahman bin Al 
Harits berkata, ab W59 cialu di Pl) Pan Wis Sand Uya Th 
w$ Ka gt kun Wu WE (Aku mendatangi Marwan dan 
menceritakan hal itu kepadanya, lalu dia mengutusku menemui Ummu 
Salamah, maka aku mendatanginya dan bertemu budaknya yang 
bernama Nafi'. Aku pun mengutusnya menemui Ummu Salamah dan 
dia menanyakan hal itu...) lalu disebutkan seperti tadi. Akan tetapi 
sanad hadits ini perlu diteliti, sebab Abu Iyadh adalah perawi yang 
tidak dikenal (majhul). Apabila riwayat ini akurat, maka dikatakan 
bahwa kedua budak itu telah menjadi perantara antara Abdurrahman 
dengan Aisyah dan Ummu Salamah untuk menanyakan masalah 
tersebut seperti terdapat pada riwayat ini. Lalu Abdurrahman dan 
anaknya, Abu Bakar, telah mendengar pembicaraan keduanya dari 
balik hijab, seperti terdapat dalam riwayat Imam Bukhari dan lainnya. 
Kemudian saya akan menyebutkannya dari riwayat Abu Hazim, dari 
Abdul Malik bin Abi Bakar bin Abdurrahman, dari bapaknya yang 
diriwayatkan oleh An-Nasa'i yang menyebutkan, “Sesungguhnya 
Abdurrahman datang kepada Aisyah dan memberi salam di depan 
pintu. Maka Aisyah berkata, “Wahai Abdurrahman...” Al Hadits. 


hai Jodi Ad aki ya TE Ah Tadi SU DS (Sesungguhnya 
Rasulullah SAW pada waktu fajar masih dalam keadaan junub karena 
(melakukan hubungan intim dengan) istri beliau. Kemudian beliau 
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mandi dan berpuasa). Dalam riyawat Malik yang telah disinyalir 


333 3 0 3 


disebutkan, Oi P3 Kl a er os (Beliau di pagi hari dalam 


keadaan junub karena jima', bukan karena mimpi). Sedangkan dalam 
riwayat Yunus dari Ibnu Syihab, dari Urwah, dari Abu Bakar bin 
Abdurrahman, dari Aisyah disebutkan, an Ke OA) S Aa AS IOS 


ar 3 (Beliau masih dalam keadaan junub pada waktu fajar di bulan 


Ramadhan bukan karena mimpi). Riwayat ini akan disebutkan setelah 
dua bab. 


Dalam riwayat An-Nasa'i melalui jalur Abdul Malik bin Abu 
Bakar bin Abdurrahman dari bapaknya, dari Aisyah dan Ummu 


#33 5 


Salamah disebutkan, $ Aya OT P3 AL Pa u er —a ? 0 (Beliau 


masih dalam keadaan junub di waktu subuh bukan karena mimpi, 
kemudian beliau berpuasa pada hari itu). Beliau meriwayatkan pula 
melalui jalur Yahya bin Abdurrahman bin Hathib, dia berkata, J8 


dea Ipa 0: “dua Akad Kala FI Ka gadi YP PN AA NG 
eat ay Pas PD aa Ay 4 die & (Marwan berkata kepada 
Abdurrahman bin Al Harits, “Pergilah kamu kepada Ummu Salamah 
dan tanyakan kepadanya!” Maka Ummu Salamah berkata, 
“Rasulullah SAW masih dalam keadaan junub pada waktu subuh 


karena (berhubungan intim) denganku, lalu beliau berpuasa dan 
memerintahkanku untuk berpuasa.”). 


Menurut Al Ourthubi, riwayat ini mengandung dua faidah: 


Pertama, beliau SAW biasa melakukan hubungan intim di bulan 
Ramadhan dan mengakhirkan mandi hingga terbit fajar. Hal ini 
menjelaskan bahwa hal itu diperbolehkan. 


Kedua, junub tersebut disebabkan oleh hubungan suami-istri 
bukan karena mimpi, sebab beliau tidak bermimpi melakukan 
hubungan lawan jenis, karena mimpi seperti ini berasal dari syetan, 
sedangkan beliau terpelihara dari syetan. 
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Ulama lainnya berkata, “Pada lafazh “bukan karena mimpi 
terdapat isyarat bahwa kemungkinan Nabi SAW bermimpi melakukan 
senggama. Karena bila tidak demikian, maka pengecualian itu akan 
kehilangan maknanya.” Namun pernyataan ini dibantah dengan 
mengatakan bahwa mimpi berhubungan dengan lawan jenis berasal 
dari syetan, sementara beliau terpelihara darinya. Lalu bantahan ini 
. dijawab bahwa lafazh “ihtilam” (mimpi) dipakai juga dalam arti 
“keluar mani”. Sementara mani terkadang keluar saat tidur tanpa 
bermimpi. 


Maksud istri Nabi SAW mengaitkan junub yang dialami beliau 
dengan hubungan intim adalah sebagai bantahan kuat terhadap mereka 
yang mengatakan bahwa orang yang melakukan perbuatan seperti itu 
dengan sengaja maka puasanya dianggap batal. Apabila orang yang 
mengerjakannya dengan sengaja, puasanya tidak dianggap batal, maka 
orang yang lupa mandi atau tertidur dan tidak sempat mandi lebih 
tepat lagi dikatakan bahwa puasanya tidak batal. 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Oleh karena mimpi datang pada 
seseorang di luar kekuasaannya, terkadang dijadikan alasan oleh 
mereka yang membolehkan melakukan hubungan intim bagi mereka 
yang melakukannya tanpa sengaja, maka, hadits ini menjelaskan 
bahwa junub yang dialami Nabi adalah karena senggama, untuk 
menghapus kemungkinan ini.” 

S4 — Pejad  yAr PI Ad Opa Ju) (Dan Marwan berkata 
kepada Abdurrahman bin Al Harits, “Aku bersumpah dengan nama 
Allah...”). Dalam riwayat An-Nasa'i melalui jalur Ikrimah bin Khalid 
dari Abu Bakar bin Abdurrahman bahwa Marwan berkata kepada 
Abdurrahman, “Temui Abu Hurairah dan ceritakan hal ini 
kepadanya!” Abdurrahman berkata, “Sungguh ia seorang yang 
terkemuka dan aku tidak suka mengajukan sesuatu yang tidak 
disukainya.” Marwan berkata, “Aku mengharuskan kepadamu untuk 
menemuinya.” 
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Diriwayatkan melalui jalur Umar bin Abu Bakar bin 
Abdurrahman dari bapaknya bahwa Abdurrahman berkata kepada 
Marwan, “Semoga Allah mengampunimu, sungguh ia adalah 
sahabatku dan aku tidak suka membantah perkataannya.” 


Ibnu Juraij menjelaskan alasan hal tersebut dalam riwayatnya 
dari Abdul Malik bin Abi Bakar bin Abdurrahman, dari bapaknya, 
dari Abu Bakar bin Abdurrahman, dia berkata, “Aku mendengar Abu 
Hurairah berkata dalam kisah-kisahnya, “Barangsiapa yang telah 
masuk waktu fajar dan ia masih dalam keadaan junub, maka janganlah 
ia berpuasa'. Aku menyebutkan hal itu kepada Abdurrahman, maka 
dia berangkat bersamaku hingga kami masuk menemui Marwan...” 
lalu ja menyebutkan kisah selengkapnya. 


Riwayat ini dikutip oleh Abdurrazzag dari Ibnu Juraij, dan 
melalui jalur ini pula Imam Muslim, An-Nasa'i serta selain keduanya 
mengutipnya. 

Kemudian dalam riwayat Malik dari Sumay, dari Abu Bakar 
disebutkan, sesungguhnya Abu Hurairah berkata, W5 adi U amel yh 

Apa) (Barangsiapa di pagi hari (waktu subuh) masih dalam keadaan 
junub, maka ia tidak berpuasa pada hari itu). 

An-Nasa'i meriwayatkan melalui jalur Al Magburi, 3754 ut af 
Badi WS apa 1» we La al Pr AI (s2 (bahwasanya Abu 
Hurairah berfatwa kepada manusia, bahwa barangsiapa di waktu 
subuh dalam keadaan junub, maka ia tidak boleh puasa pada hari 


itu.) Masih dalam riwayat An-Nasa'i melalui jalur Muhammad bin 
Abdurrahman bin Tsauban disebutkan bahwasanya ia mendengar Abu 


Hurairah RA berkata, JS dy udi S3 A5 Aki Ny Ii JAN aa HE La 
-2 YG (Barangsiapa bermimpi melakukan hubungan intim di waktu 


malam atau bersenggama dengan istrinya, kemudian fajar tiba dan ia 
belum mandi, maka janganlah ia berpuasa). 
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Melalui jalur Abu Oilabah dari Abdurrahman bin Al Harits 


bahwasanya Abu Hurairah mengatakan, Yadld C4 rol Ha 


(Barangsiapa berada di waktu subuh dalam keadaan junub. maka 
hendaklah ia membatalkan puasanya). 


Riwayat-riwayat ini menyebutkan bahwa dia berfatwa seperti 
itu, dan akan disebutkan perawi yang menukil keterangan demikian 
darinya, dari Nabi SAW, di akhir pembahasan hadits ini. 

ea 3 (sungguh engkau akan terkejut). Demikian yang dinukil 
oleh mayoritas perawi, yakni berasal dari kata Al Faz'u yang 
bermakna takut. Yakni sungguh engkau akan ketakutan di hadapan 
Abu Hurairah karena kisah ini menyelisihi fatwanya. Sementara 
dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan dengan lafazh Latagri'anna 
(sungguh kamu akan membuka pendengarannya), yakni kamu akan 
membuka pendengarannya dengan kisah ini apabila dikatakan 
“Oara'tu bi kadza sam'a fulanin”, jika aku memberitahukan 
kepadanya dengan jelas. 


PE W33 Ko (Abdurrahman tidak menyukai hal itu). Kami 


telah menjelaskan penyebab yang membuatnya tidak suka. Dikatakan, 
ada kemungkinan dia tidak suka menyelisihi Marwan karena 
kedudukannya sebagai pemimpin yang wajib ditaati dalam hal 
kebaikan. 


Abu Hazim menjelaskan dari Abdul Malik bin Abu Bakar, dari 
bapaknya, penyebab mengapa Marwan bersikap keras dalam hal itu. 
Pada riwayat An-Nasa'i melalui jalur ini disebutkan bahwa Abu Bakar 


L- 0-3 


berkata, JL LAS 1JW ITA dl JB NS ARI AE pa Oya le IS 


SI Ab ga ae Gi Tae Jaa JB ih Ob Io LA ai 
ia Spa MN dya) & (Aku berada di sisi Marwan bersama 
Abdurrahman, lalu mereka menyebutkan perkataan Abu Hurairah. 
Marwan berkata, “Pergilah dan tanyakan kepada para istri Nabi 
SAW!” Abu Bakar berkata, “Kami pergi kepada Aisyah, lalu ia 
berkata, “Wahai Abdurrahman! Bukankah telah ada bagi kamu pada 
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diri Rasulullah SAW contoh tauladan yang baik.”). Lalu Aisyah 
menyebutkan hadits seperti di atas. 


Kemudian kami mendatangi Ummu Salamah seperti itu. Lalu 
kami mendatangi Marwan, maka perbedaan ini cukup merisaukannya. 
Oleh karena itu, dia khawatir apabila Abu Hurairah RA menukil 
fatwanya dari Rasulullah SAW. Maka Marwan berkata kepada 
Abdurrahman, “Aku mengharuskan kepadamu agar mendatanginya 
dan menceritakan hal ini sena Sg 


asa sa ana old nu ee : (Kemudian kami ditakdirkan bertemu 


di Doa Hulaifah). Dzul Hulaifah adalah nama tempat terkenal, yang 
menjadi migat bagi penduduk Madinah. Adapun perkataan “Abu 
Hurairah memiliki tanah di tempat tersebut” menghapus kekeliruan 
mereka yang menduga bahwa keduanya bertemu dalam keadaan safar 
(bepergian). Secara zhahir, keduanya bertemu tanpa disengaja. Akan 
tetapi dalam riwayat Malik disebutkan bahwa Marwan berkata kepada 
Abdurrahman, sp Apa S Sd “asal Ju wb #3 SA Una ai 

ha LS LP IS JB Aa Pearl 4256 (Aku bersumpah 
kepadamu hendaknya engkau menaiki hewan milikku yang berada di 
depan pintu, lalu pergilah kepada Abu Hurairah yang sekarang 
berada di tanah miliknya di Al Agig. Hendaklah engkau mengabarkan 
persoalan ini kepadanya. Abdul Malik berkata, “Abdurrahman 
menaiki hewan tunggangan dan aku turut bersamanya.”). Riwayat ini 
sangat jelas menyatakan bahwa Abdurrahman sengaja mendatangi 
Abu Hurairah untuk tujuan tersebut. Dengan demikian, lafazh 
“ditakdirkan” pada kalimat “kemudian ditakdirkan kepada kami 
bertemu dengannya” harus dipahami dalam makna yang lebih luas, 
bukan sekadar secara kebetulan. 


Tidak ada pertentangan antara kalimat “di Dzul Hulaifah” 
dengan kalimat “di tanahnya di Al Agig”, karena ada kemungkinan 
pada mulanya keduanya mendatangi Abu Hurairah di Al Agig, tapi 
tidak berhasil menemuinya. Kemudian keduanya bertemu Abu 
Hurairah di Dzul Hulaifah, karena Abu Hurairah juga memiliki tanah 
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di tempat tersebut. Namun, dalam riwayat Ma'mar dari Az-Zukri, dari 
Abu Bakar disebutkan bahwa Marwan berkata, “Aku mengharuskan 
kamu berdua untuk pergi kepada Abu Hurairah.” Abu Bakar berkata, 
“Kami mendapati Abu Hurairah di depan pintu masjid.” 


Secara zhalim, yang dimaksud dengan masjid di sini adalah 
masjid Abu Hurairah di Al Agig, bukan masjid An-Nabawi. Hal itu 
untuk memadukan antara kedua versi riwayat tersebut. Atau, mungkin 
pula dikatakan bahwa keduanya bertemu di Al Agig lalu 
Abdurrahman.menyebutkan kepada Abu Hurairah kisah secara global, 
atau dia belum sempat menyebutkannya bahkan baru saja hendak 
memulai dan tidak sempat menyebutkan secara rinci serta belum 
mendengar tanggapan Abu Hurairah kecuali setelah keduanya kembali 
ke Madinah dan hendak masuk masjid An-Nabawi. 


1 233i S (Aku tidak akan menyebutkannya kepadamu). Dalam 
riwayat Al Kasymihani disebutkan, W5 FE 4) (Aku tidak akan 


menyebutkan hal itu). Ini termasuk adab sopan santun terhadap orang 
yang lebih tua, dan mengedepankan alasan sebelum menyampaikan 
sesuatu yang diduga tidak akan disukai oleh orang yang diajak bicara. 
Kadi Nan wis “Jab Hak ag aa Jd Sis (dia menyebutkan 
perkataan Aisyah dan Ummu Salamah, maka Abu Hurairah berkata, 
“Demikian Al Fadhl menceritakan kepadaku.”). Secara zhahir, apa 
yang diceritakan Al Fadhl kepadanya sama seperti yang disampaikan 
Abdurrahman dari Aisyah dan Ummu Salamah kepadanya. Akan 
tetapi sesungguhnya tidak demikian berdasarkan perbedaan antara 
pendapat Abu Hurairah dengan perkataan Aisyah dan Ummu 
Salamah, sebab ketidakjelasan ini adalah bahwa riwayat Syu'aib di 
bab ini tidak menyebutkan bagian awal perkataan Abu Hurairah, 
seperti yang telah kami sebutkan. Oleh karena itu, timbul kemusykilan 
dalam memahami perkataan “Demikian yang diceritakan kepadaku”. 
Perkataan Abu Hurairah yang dimaksud tercantum dalam riwayat 
Ma'mar dan Ibnu Juraij, yang mana pada bagian akhirnya dikatakan, 
“Aku mendengar hal itu —yakni pendapat yang biasa aku katakan— 
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dari Al Fadhal”. Sementara dalam riwayat Malik dari Sumay 
dikatakan bahwa Abu Hurairah berkata, “Aku tidak mengetahui hal 
itu”. Sedangkan dalam riwayat Ma'mar dari Ibnu Syihab disebutkan, 
“Maka wajah Abu Hurairah berubah kemudian dia berkata, “Demikian 
Al Fadhl menceritakan kepadaku?.” 


“si &) (dan dia lebih mengetahui), yakni Al Fadhl lebih 


mengetahui dan lebih bertanggung jawab kepada apa yang 
diriwayatkannya, bukan kepadaku. Sementara dalam riwayat An- 
Nasafi dari Al Bukhari disebutkan dengan lafazh “wa hunna a'lamu" 
(dan mereka —yakni para istri Nabi— lebih mengetahui). Hal serupa 
tercantum dalam riwayat Ma'mar. 


Dalam riwayat Ibnu Juraij disebutkan bahwa Abu Hurairah 
berkata, “Apakah keduanya mengatakan hal itu?” Abdurrahman 
berkata, “Benar.” Abu Hurairah berkata, “Keduanya lebih 
mengetahui.” Hal ini memperkuat riwayat An-Nasafi. Dalam riwayat 
An-Nasa'i melalui jalur Umar bin Abu Bakar bin Abdurrahman dari 
bapaknya, bahwa Abu Hurairah berkata, “Aisyah lebih mengetahui 
tentang Rasulullah SAW daripada kita.” Lalu Ibnu Juraij 
menambahkan dalam riwayatnya, “Abu Hurairah meralat pendapatnya 
mengenai hal itu.” Demikian pula yang tercantum dalam riwayat 
Muhammad bin Abdurrahman bin Tsauban yang dikutip oleh An- 
Nasa'i. Kemudian Ibnu Abi Syaibah menukil melalui jalur Gatadah 
dari Sa'id bin Al Musayyab bahwa Abu Hurairah meralat fatwanya 
“Barangsiapa yang berada di waktu subuh dalam keadaan junub, maka 
tidak ada puasa baginya”. 


An-Nasa'i meriwayatkan melalui jalur Ikrimah bin Khalid dan 
Ya'la bin Ugbah, serta Irag bin Malik, semuanya dari Abu Bakar bin 
Abdurrahman bahwa Abu Hurairah melimpahkan hal itu kepada Al 
Fadhl bin Abbas. Akan tetapi ia meriwayatkan dari Umar bin Abi 
Bakar, dari bapaknya, bahwa Abu Hurairah berkata pada kisah ini, 
“Hanya saja Usamah bin Zaid menceritakan kepadaku”. Maka, 
dipahami bahwa pendapat tersebut dia terima dari Fadhl dan Usamah 
sekaligus. Pemahaman ini diperkuat oleh riwayat lain yang dinukil 
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oleh An-Nasa'i melalui jalur lain dari Abdul Malik bin Abu Bakar, 
dari bapaknya, yang mana dikatakan, “Dia berkata, fulan dan fulan 
telah menceritakan kepadaku”. Sedangkan dalam riwayat Malik 
dikatakan, “Seseorang telah mengabarkan kepadaku”. Secara lahir, 
semua ini berasal dari para perawi. Di antara mereka ada yang tidak 
menyebutkan kedua laki-laki yang dimaksud, dan sebagian lagi hanya 
menyebutkan salah satu dari keduanya, suatu kali menyebutkan 
namanya dengan jelas dan suatu kali tidak menyebutkan namanya 
dengan jelas, dan sebagian mereka tidak menyebutkan dari mana Abu 
Hurairah RA menerima pendapat seperti itu. Riwayat yang terakhir ini 
dapat ditemukan dalam riwayat An-Nasa'i melalui jalur Abu Oilabah 
dari Abdurrahman bin Al Harits, yang di bagian akhirnya disebutkan, 
“Abu Hurairah berkata, “Demikianlah yang aku duga.” 


Bg la A1 il GB OS ERA gi GP ab oh Ala UG PU J5 
agat IN. Jdk AS (Hammam dan Ibnu Abdullah bin Umar 
meriwayatkan dari Abu Hurairah, “Nabi SAW memerintahkan untuk 
tidak berpuasa.” Namun riwayat pertama lebih akurat sanadnya). 
Adapun riwayat Hammam disebutkan melalui sanad yang maushul 
oleh Ahmad dan Ibnu Hibban dari jalur Ma'mar, dari Hammam 
dengan lafazh, ma Bike BWLA (Gap ISI teelag MIE AN eko (IN JI 


“ 3 


Ip aah Yi Sa, (Rasulullah SAW bersabda, “Apabila diseru 


untuk shalat —shalat Subuh- sedangkan salah seorang di antara kalian 
dalam keadaan junub, maka janganlah ia berpuasa saat itu”). 
Sedangkan riwayat Ibnu Abdillah bin Umar telah disebutkan melalui 
sanad yang maushul oleh Abdurrazzag dari Ma'mar, dari Ibnu Syihab, 
dari Ibnu Abdullah bin Umar, dari Abu Hurairah. Para perawi yang 
menukil riwayat ini dari Az-Zuhri (Ibnu Syihab) berbeda dalam 
menyebutkan nama Ibnu Abdullah bin Umar. Syu'aib telah menukil 
dari Az-Zuhri, ia berkata: Abdullah bin Abdullah bin Umar telah 
mengabarkan kepadaku, ia berkata: Abu Hurairah berkata kepadaku, 


ya Tea ea ini Datu aa 2 nie sera 2 BN Na Pa Aa AS 
Ke Je mei ISI Jade Wak meaag dala AI ko Hi dim) US (Rasulullah 
SAW memerintahkan salah seorang di antara kami untuk tidak 
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berpuasa jika di waktu subuh ia masih dalam keadaan junub). 
Riwayat ini dikutip oleh An-Nasa'i dan Ath-Thabrani dalam 
pembahasan tentang musnad syamiyyin. Sementara Ugail 
meriwayatkan dari Az-Zuhri, dari Ubaidillah bin Abdullah bin Umar. 
Dengan demikian, ada perbedaan apakah Ibnu Abdullah bin Umar 
yang dimaksud adalah Abdullah atau Ubaidillah. 


Adapun perkataan Imam Bukhari “namun riwayat pertama lebih 
akurat sanadnya ' dianggap sebagai perkara musykil oleh Ibnu At-Tin, 
dia berkata, “Karena sanad riwayat itu telah ia nukil melalui jalur 
marfu', maka seakan-akan ia mengatakan “Jalur periwayatan pertama 
lebih jelas dalam penisbatannya kepada Nabi SAW?”.” Lalu dia 
berkata, “Akan tetapi Syaikh Abu Al Hasan berkata, maksudnya, 
bahwa riwayat pertama lebih nampak memiliki sanad yang tidak 
terputus.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, yang nampak bagi saya bahwa 
maksud Imam Bukhari adalah, sesungguhnya sanad riwayat yang 
pertama lebih kuat, sebab hadits Aisyah dan Ummu Salamah 
mengenai hal itu, telah dinukil dari keduanya melalui jalur 
periwayatan yang sangat banyak, hingga Ibnu Abdil Barr mengatakan 
bahwa riwayat itu shahih dan mutawatir. 


Sedangkan Abu Hurairah, kebanyakan riwayat yang dinukil 
darinya menyatakan bahwa dia biasa berfatwa seperti itu. Namun, 
telah dinukil pula darinya melalui kedua jalur ini bahwa dia biasa 
menisbatkannya kepada Nabi SAW. Demikian pula yang tercantum 
dalam riwayat Ma'mar dari Az-Zuhri, dari Abu Bakar bin 
Abdurrahman: Aku mendengar Abu Hurairah berkata, “Rasulullah 
SAW bersabda...” lalu dia menyebutkan hadits itu. Riwayat ini 
dikutip oleh Abdurrazzag. 


Dalam riwayat An-Nasa'i melalui jalur Ikrimah bin Khalid dari 
Abu Bakar bin Abdurrahman, dia berkata, “Telah sampai berita 
kepada Marwan bahwa Abu Hurairah menceritakan dari Nabi 
SAW...” An-Nasa'i meriwayatkan pula melalui jalur Al Magburi, dia 
berkata, “Aisyah mengutus (seseorang) kepada Abu Hurairah, maka 
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dia berkata, “Sungguh aku menceritakan hal ini dari Rasulullah 
SAW.” 


Sedangkan Imam Ahmad telah meriwayatkan melalui jalur 
Abdullah bin Amr Al Gari: Aku mendengar Abu Hurairah berkata, 
“Demi pemilik rumah ini, bukan aku yang mengatakan “Barangsiapa 
pada waktu subuh dalam keadaan junub, maka janganlah berpuasa”. 
Namun, Muhammad yang mengatakannya.” 


Akan tetapi, Abu Hurairah menjelaskan bahwasanya ia tidak 
mendengar langsung dari Nabi SAW, tetapi melalui perantara Al 
Fadh! dan Usamah. Seakan-akan karena kepercayaannya yang sangat 
kuat “akan berita keduanya, maka dia bersumpah untuk 
membenarkannya. Adapun riwayat yang dinukil oleh Ibnu Abdil Barr 
dari riwayat Atha' bin Mina, dari Abu Hurairah, bahwasanya dia 
mengatakan “Aku biasa menceritakan kepada kalian “Barangsiapa 
berada di waktu subuh dalam keadaan junub, maka sungguh puasanya 
telah batal», sesungguhnya yang demikian bersumber dari 
pengetahuan Abu Hurairah”, tidak benar penisbatannya kepada Abu 
Hurairah, karena itu adalah riwayat Umar bin Gais yang dikenal 
sebagai perawi yang riwayatnya diabaikan (matruk). 


Memang benar Abu Hurairah telah meralat fatwanya, mungkin 
karena riwayat kedua ummul mukminin —yang membolehkan orang 
yang masih dalam keadaan junub saat waktu subuh telah masuk untuk 
berpuasa— lebih unggul dan tegas dibandingkan dengan riwayat yang 
lain, di samping adanya kemungkinan lain pada riwayat ini, sebab 
mungkin dipahami perintah pada hadits itu hanya pada taraf istihbab 
(disukai) untuk puasa selain puasa fardhu, begitu pula larangan 
berpuasa di hari tersebut. Atau, mungkin juga karena keyakinan Abu 
Hurairah bahwa riwayat dari kedua ummul mukminin telah 
menghapus hukum yang terkandung dalam riwayat yang lain. 


— Sejumlah ulama berpegang pada pendapat Abu Hurairah, seperti 
yang dinukil oleh Imam At-Tirmidzi. Setelah itu, perbedaan tersebut 
hilang dengan sendirinya, dan akhirnya terjadi kesepakatan yang 
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menyatakan sebaliknya, sebagaimana ditegaskan oleh Imam An- 
Nawawi. 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Pendapat tersebut menjadi ijma' 
(konsensus) atau seperti ijma?'. Akan tetapi para ulama yang 
berpedoman pada hadits Abu Hurairah, sebagian mereka membedakan 
antara orang yang sengaja berjunub dengan orang yang hanya 
bermimpi, seperti dinukil oleh Abdurrazzag dari Ibnu Uyainah, dari 
Hisyam bin Urwah, dari bapaknya. Demikian pula yang diriwayatkan 
oleh Ibnu Mundzir dari Thawus.” 


Menurut Ibnu Baththal, ini adalah salah satu dari dua pendapat 
Abu Hurairah. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, penisbatan pendapat ini kepada Abu 
Hurairah tidak dapat dibenarkan. Penisbatan tersebut telah dinukil 
oleh Ibnu Al Mundzir melalui jalur Abu Al Mihzam —seorang perawi 
yang lemah— dari Abu Hurairah. 


Sebagian ulama berkata, “Puasa orang itu sah pada hari itu, 
tetapi ia harus menggantinya.” Pendapat ini diriwayatkan oleh Ibnu 
Mundzir dari Al Hasan Al Bashri dan Salim bin Abdullah bin Umar. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, Abdurrazzag meriwayatkan dari 
Ibnu Juraij bahwasanya ia bertanya kepada Atha' tentang hal itu, 
maka dia berkata, “Ada perbedaan pendapat antara Abu Hurairah dan 
Aisyah, maka aku berpendapat agar orang itu melanjutkan puasanya 
dan mengganti.” Seakan-akan belum terbukti dalam pendapatnya 
akurasi riwayat yang menyatakan Abu Hurairah telah meralat 
pendapatnya. Namun, apa yang dia sebutkan tidak tegas menyatakan 
kewajiban mengganti (gadha') puasa tersebut. Pendapat yang 
mewajibkan menggantinya telah dinukil pula oleh sebagian ulama dari 
Al Hasan bin Shalih bin Hay. Akan tetapi pendapat yang dinukil oleh 
Ath-Thahawi menyatakan bahwa yang demikian itu hukumnya 
mustahab (disukai). Kemudian dinukil oleh Ibnu Mundzir darinya (Al 
Hasan bin Shalih) dan dari An-Nakha'i pendapat yang mewajibkan 
mengganti puasa fardhu dan tidak perlu mengganti puasa sunah. 
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Dalam penukilan pendapat-pendapat ini, baik Ibnu Baththal, 
Ibnu At-Tin, An-Nawawi dan Al Fakihi maupun yang lainnya sangat 
beragam dalam menisbatkannya kepada orang yang mengemukakan 
pendapat-pendapat tersebut, tetapi yang menjadi pedoman adalah apa 
yang telah saya sebutkan. 


Al Mawardi menukil bahwa semua perbedaan pendapat ini 
hanya berhubungan dengan orang yang junub (karena senggama). 
Adapun orang yang junub karena mimpi telah disepakati bahwa 
puasanya dianggap sah. Akan tetapi penukilan ini bertentangan 
dengan riwayat yang diketengahkan oleh An-Nasa'i melalui sanad 
yang shahih dari Ubaidillah bin Abdullah bin Umar, bahwasanya dia 
bermimpi di malam hari Ramadhan, lalu terbangun sebelum terbit 
fajar dan tidur sebelum mandi. Kemudian dia tidak terbangun kecuali 
setelah masuk waktu subuh. 


Ibnu Umar berkata, “Aku meminta fatwa kepada Abu Hurairah 
RA, maka dia berkata, “Hendaklah engkau membatalkan puasa.” 


An-Nasa'i meriwayatkan pula melalui jalur Muhammad bin 
Abdurrahman bin Tsauban bahwasanya ia mendengar Abu Hurairah 
RA berkata, “Barangsiapa bermimpi (senggama) di waktu malam atau 
melakukan hubungan intim dengan istrinya, kemudian masuk waktu 
subuh dan ia belum mandi, maka janganlah ia berpuasa.” Riwayat ini 
sangat tegas menyatakan tidak adanya perbedaan antara kedua hal 
tersebut. 


Para ulama yang sepaham dengan pendapat Abu Hurairah 
memahami hadits Aisyah RA sebagai salah satu kekhususan Nabi 
SAW. Pandangan ini disinyalir oleh Ath-Thahawi dalam 
pernyataannya, “Segolongan ulama mengatakan bahwa hukum bagi 
Nabi SAW adalah seperti yang disebutkan Aisyah RA, sedangkan 
hukum bagi manusia lainnya adalah sebagaimana yang disebutkan 
Abu Hurairah”. 


Akan tetapi, jumhur ulama menjawab bahwa perkara yang 
khusus bagi Nabi SAW tidak dapat ditetapkan kecuali berdasarkan 
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dalil. Selain itu, ada pernyataan tegas yang mengindikasikan tidak 
dikhususkannya perbuatan itu bagi Nabi SAW. Hal ini telah dimuat 
oleh Ibnu Hibban dalam satu judul bab pada kitabnya Ash-Shahih, dia 
berkata, “Bahwasanya perbuatan demikian tidak khusus bagi Nabi 
SAW”. 


Kemudian dia menyebutkan hadits yang diriwayatkannya 
sendiri bersama Imam Muslim, An-Nasa'i, Ibnu Khuzaimah serta 
selain mereka melalui jalur Abu Yunus (mantan budak Aisyah) dari 

? A0 in, LD Bana LAS ama Tora 2. Tn Ten Rana TT 

Aisyah, 2199 yA Waah (Ay Aing elang ARE AI elo dll Ye) oi 
LI IA ii Ay —palah Hita ai iban AIA pa VJ 
Spa) G Elia CLS JUS Ao Tb ul SI SU ly selag ale AN lo 
SEL OT Ol Pi FA ati Ab uh UN Sa uu EU hn 
Bu Sabet, A1 (Bahwasanya seorang laki-laki datang kepada Nabi 
SAW meminta fatwa, sementara Aisyah mendengar dari balik pintu. 
Orang itu berkata, “Wahai Rasulullah! shalat Subuh telah tiba, sedang 
aku dalam keadaan junub, apakah aku (boleh) berpuasa?” Nabi SAW 
bersabda, “/Waktu)J shalat telah tiba, dan aku masih dalam keadaan 
Junub, lalu aku tetap berpuasa.” Orang itu berkata, “Engkau tidak 
sama seperti kami, wahai Rasulullah! Allah telah mengampuni dosa- 
dosamu yang telah lalu dan yang akan datang kemudian.” Nabi SAW 
bersabda, “Demi Allah! Sungguh aku berharap menjadi orang yang 


paling takut di antara kamu kepada Allah, serta lebih mengetahui apa 
yang aku kerjakan untuk bertakwa.”). 


Ibnu Khuzaimah menyebutkan bahwa sebagian ulama salah 
dalam menyimpulkan. Mereka menyatakan bahwa Abu Hurairah telah 
salah dalam menukil riwayat ini. Lalu Ibnu Khuzaimah membantah 
pandangan mereka bahwa Abu Hurairah tidak salah, tetapi dia hanya 
melimpahkan persoalan kepada riwayat yang diterimanya melalui 
orang yang terpercaya, hanya saja riwayat tersebut telah dihapus 
(mansukh), karena pada masa awal kewajiban puasa Allah melarang 
makan dan minum serta hubungan suami-isteri di malam hari setelah 
bangun tidur. 
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Ibnu Khuzaimah berkata, “Kemungkinan riwayat Al Fadhl 
berkenaan dengan waktu tersebut, kemudian Allah memperbolehkan 
semua itu hingga terbit fajar, maka orang yang melakukan hubungan 
intim boleh meneruskannya hingga fajar terbit, dan sebagai 
konsekuensinya ia akan mandi setelah terbit fajar. Hal ini 
menunjukkan bahwa riwayat Aisyah menghapus riwayat Al Fadhl, 
tetapi berita penghapusan ini tidak sampai kepada Al Fadhl dan tidak 
pula kepada Abu Hurairah. Oleh karena itu, Abu Hurairah tetap 
berfatwa demikian, sampai akhirnya Abu Hurairah meralat fatwanya 
setelah riwayat dari Aisyah sampai kepadanya.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, pendapat ini diperkuat oleh 
keterangan pada hadits Aisyah yang mengindikasikan bahwa kejadian 
dalam riwayatnya datang lebih akhir, yakni setidaknya setelah 
peristiwa Hudaibiyah, berdasarkan lafazh, “Allah telah mengampuni 
dosa-dosamu terdahulu maupun yang kemudian”. Ia mengisyaratkan 
ayat dalam surah Al Fath, dimana surah ini turun pada tahun 
terjadinya peristiwa Hudaibiyah, yaitu tahun ke-6 H. Sedangkan 
permulaan kewajiban puasa berlangsung pada tahun ke-2 H. 


Pendapat yang menyatakan bahwa hadits Al Fadhl telah dihapus 
(mansukh) turut dikemukakan oleh Ibnu Mundzir, Al Khaththabi serta 
sejumlah ulama lainnya. Ibnu Dagig Al Id mengukuhkan bahwa 
firman Allah “Dihalalkan bagi kamu pada malam puasa melakukan 
hubungan dengan istri-istri kamu” berkonsekuensi bolehnya 
melakukan hubungan lawan jenis pada malam puasa, termasuk di 
dalamnya waktu yang mengiringi terbitnya fajar. Konsekuensinya 
orang yang melakukan senggama menjelang fajar akan berada dalam 
keadaan junub saat fajar terbit dan puasanya tidak batal. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, cara ini lebih tepat daripada 
menempuh cara tarjih (mengunggulkan salah satu riwayat) seperti 
perkataan Imam Bukhari, “Riwayat pertama lebih akurat sanadnya”. 
Demikian pula perkataan sebagian mereka, “Sesungguhnya hadits 
Aisyah lebih kuat karena mendapat persetujuan dari Ummu Salamah, 
dan riwayat dua orang lebih dikedepankan daripada riwayat satu 
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orang. Khususnya keduanya adalah istri-istri Nabi SAW yang tentu 
saja lebih mengetahui persoalan tersebut daripada kaum laki-laki. 
Selain itu, kedua riwayat tersebut sesuai dengan wahyu yang 
disebutkan dan sesuai dengan logika, yaitu diwajibkannya mandi 
apabila keluar mani, dan tidak diharamkan bagi orang yang berpuasa 
untuk mandi. Terkadang seseorang bermimpi senggama di siang hari, 
maka ia wajib berpuasa dan hal itu tidak diharamkan baginya, bahkan 
ia boleh melanjutkan puasanya menurut kesepakatan ulama. Begitu 
pula apabila ia bermimpi senggama di waktu malam. Namun, yang 
dilarang bagi orang yang berpuasa adalah sengaja melakukan 
hubungan intim di siang hari. Persoalan ini mirip dengan larangan 
menggunakan wangi-wangian saat ihram. Tetapi apabila seseorang 
menggunakan wangi-wangian sebelum ihram kemudian ia melakukan 
ihram, maka hal itu tidak diharamkan baginya, meskipun masih tersisa 
warna dan bau wangi-wangian itu.” 


Sebagian ulama mengompromikan kedua hadits itu bahwa 
perintah pada hadits Abu Hurairah adalah perintah yang bersifat 
bimbingan kepada hal yang lebih utama, karena sesungguhnya yang 
lebih utama adalah mandi sebelum fajar. Tetapi apabila seseorang 
menyelisihinya, maka hal itu diperbolehkan. Ada pula kemungkinan 
hadits Aisyah hanya untuk menjelaskan diperbolehkannya yang 
demikian itu. Pandangan ini dinukil oleh Imam An-Nawawi dari para 
ulama madzhab Syafi'i, akan tetapi hal ini perlu diteliti, karena 
pandangan yang dinukil oleh Al Baihagi dan yang lainnya dari 
pernyataan tekstual Imam Asy-Syafi'i adalah dengan menempuh cara 
tarjih (menguatkan salah satu pendapat). Sedangkan yang dinukil oleh 
Ibnu Mundzir dan ulama lainnya adalah dengan menempuh cara 
nasakh (yakni menyatakan salah satu dari dua riwayat itu telah 
dihapus). 


Pendapat yang memahami perintah itu dalam konteks bimbingan 
(irsyad) digoyahkan oleh penegasan pada sebagian besar jalur 
periwayatan hadits Abu Hurairah yang memerintahkan untuk 
membatalkan puasa. Bagaimana mungkin pemahaman tadi diterima 
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apabila kejadian ini berlangsung di bulan Ramadhan? Ada pula yang 
mengatakan bahwa hadits Abu Hurairah berlaku bagi mereka yang 
masih dan terus melakukan senggama, meskipun mengetahui bahwa 
fajar telah terbit. 


Namun, pendapat ini juga digoyahkan oleh riwayat yang dikutip 
oleh An-Nasa'i dari jalur Abu Hazim, dari Abdul Malik bin Abu 
Bakar bin Abdurrahman, dari bapaknya, bahwasanya Abu Hurairah 
RA biasa berkata, “Barangsiapa bermimpi senggama dan mengetahui 
hal itu namun tidak mandi sebelum masuk waktu subuh, maka ia tidak 
boleh berpuasa”. 


Kemudian Ibnu Mundzir menukil bahwa sebagian ulama 
mengatakan lafazh Jaa (jangan) terhapus dari hadits Al Fadhl, dimana 
seharusnya hadits itu berbunyi, ai) 3 Oka) 9 & ar uh 
(Barangsiapa berada di waktu pagi dalam keadaan junub pada bulan 
Ramadhan, maka janganlah ia membatalkan puasa). Ketika lafazh 
Jaa' dihapus, maka hadits itu berbunyi, jai (hendaklah ia 


membatalkan puasa). Akan tetapi pernyataan ini batil. Pandangan 
demikian akan melahirkan keraguan pada sejumlah hadits, karena 
adanya kemungkinan kekeliruan seperti ini. Seakan-akan pencetus 
pendapat ini tidak menemukan jalur periwayatan hadits yang 
dimaksud kecuali jalur yang menyebutkan lafazh tadi. 


Pelajaran yang dapat diambil 


Dalam hadits ini terdapat sejumlah faidah selain yang telah 
disebutkan, di antaranya: 


l. Para ulama menemui para umara (pemimpin) serta melakukan 
dialog dengan mereka dalam masalah ilmu. 


2. Keutamaan Marwan bin Al Hakam tentang kepeduliannya 
terhadap ilmu dan masalah-masalah agama. 


3. Menguji akurasi riwayat dan mengembalikan persoalan makna 
nash kepada orang yang lebih mengetahui, karena persoalan 
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10. 


11. 


12. 
13. 


yang diperselisihkan harus dikembalikan kepada orang yang 
mengetahuinya. 


Mengunggulkan riwayat kaum wanita daripada riwayat kaum 
laki-laki dalam masalah yang hanya dapat diketahui oleh kaum 
wanita, demikian sebaliknya. 


Pelaku lebih mengetahui daripada orang yang mendapatkan 
berita. 


Mengikuti Nabi SAW dalam semua perbuatannya selama tidak 
ditemukan dalil yang menerangkan bahwa perbuatan itu khusus 
untuk beliau. 


Apabila orang yang utama mendengar ilmu dari orang yang 
lebih utama, dan berbeda dengan apa yang dia ketahui, maka 
hendaknya meneliti kembali hingga benar-benar yakin akan 
kebenarannya. 


Kembali kepada Al Our'an dan Sunnah merupakan pemutus 
perbedaan. 


Bolehnya berhujjah dengan khabar ahad, dan wanita dalam hal 
ini sama dengan laki-laki. 


Keutamaan Abu Hurairah RA, karena ia telah mengakui 
kebenaran dan menerimanya. 


Sikap kaum salaf dari kalangan sahabat dan tabi'in yang 
menggunakan riwayat mursal tanpa ada pengingkaran di antara 
mereka, sebab Abu Hurairah mengaku tidak mendengar hadits 
tersebut langsung dari Nabi SAW, padahal ia mungkin 
meriwayatkannya tanpa perantara. Hanya saja Abu Hurairah 
menjelaskan perantara tersebut ketika terjadi perbedaan. 


Sopan santun terhadap para ulama. 


Segera melaksanakan perintah dari pihak yang berwenang dalam 
hal ketaatan, meski hal itu cukup memberatkan orang yang 
melaksanakannya. 
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Catatan 


Termasuk dalam makna orang yang junub ini, adalah wanita 
yang haid dan nifas, lalu darahnya berhenti di waktu malam kemudian 
tidak mandi sampai fajar terbit. Imam An-Nawawi berkata dalam 
kitab Syarh Muslim, “Madzhab ulama secara keseluruhan menyatakan 
bahwa puasa wanita yang mengalami hal demikian adalah sah, kecuali 
pendapat yang diriwayatkan dari sebagian ulama salaf yang tidak 
diketahui apakah riwayat itu benar atau salah.” Seakan-akan dia 
hendak mensinyalir riwayat yang disebutkannya dalam kitabnya Syarh 
Al Muhadzdzab dari Al Auza'i. 


Akan tetapi, pendapat serupa telah dinukil pula oleh Ibnu Abdil 
Barr dari Al Hasan bin Shalih. Ibnu Dagig Al Id dalam masalah ini 
menyebutkan dua pendapat. Pendapat tersebut diriwayatkan juga oleh 
Al Ourthubi dari Muhammad bin Maslamah, dari para sahabatnya, 
lalu dia mengatakan bahwa pendapat itu ganjil. 


Kemudian Ibnu Abdil Barr menukil dari Abdul Malik bin 
Majisyun bahwa jika wanita tersebut mengakhirkan mandinya hingga 
terbit fajar, maka hari itu bukan hari puasa baginya, sebab pada 
sebagian hari tersebut ia tidak berada dalam keadaan suci. Dia berkata, 
“Keadaannya tidak sama dengan orang yang berada di waktu subuh 
dalam keadaan junub, sebab mimpi tidak membatalkan puasa, 
sementara haid telah membatalkannya.” 


23. Bercumbu (Mubasyarah) Bagi Orang yang Berpuasa 


3... or. 330 — . 0c A4 2 ia Se . 3 
Le Ale pa GA nh KG IU, 


Pd 


Aisyah RA berkata, “Diharamkan atasnya kemaluan wanita.” 
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Pe Panai 4 


Ay KAN AE gta ya ja Ya 


Pa 


. Ea Damn San At Baen Ie ikan Bo d0 GI 
PAN ion JB Lia IU tes jl JB JB) 


MI SY HI 

Tejo SO Opa G SA IG 
1927. Sulaiman bin Harb telah menceritakan kepada kami. dia 
berkata: Diriwayatkan dari Syu'bah, dari Al Hakam, dari Ibrahim, dari 
Al Aswad, dari Aisyah RA, dia berkata, “Nabi SAW mencium dan 


bercumbu, sementara beliau sedang berpuasa. Beliau adalah orang 
yang paling mampu mengendalikan nafsunya di antara kalian.” 


Dia berkata, Ibnu Abbas berkata, “Makna ma'aarib adalah 
kebutuhan.” Thawus berkata, “Makna ulil irbah adalah orang dungu 
yang tidak memiliki keinginan terhadap wanita.” 


Jarir bin Zaid berkata, “Apabila seseorang melihat lalu 
mengeluarkan air mani, maka hendaknya ia menyempurnakan 
puasanya.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab bercumbu bagi orang yang berpuasa). Maksudnya, 
penjelasan tentang hukumnya. Makna dasar kata “mubasyarah” 
adalah bersentuhan kulit. Lalu kata ini digunakan pula untuk 
hubungan lawan jenis, baik alat kelamin lelaki masuk ke dalam 
kemaluan wanita atau tidak. Akan tetapi, makna “mubasyarah” pada 
judul bab ini bukan bermakna senggama. 


La. o1T- 4350 -— 2 0. 4 - - -aa 2 0 ine . 
Wr &6 (P3 WE AI oo) IE Cu, (Aisyah RA berkata, 


“Diharamkan atasnya kemaluan wanita.”). Riwayat ini disebutkan 
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dengan sanad yang maushul oleh Ath-Thahawi melalui jalur Abu 
Murrah (mantan budak Ugail) dari Hakim bin Igal, dia berkata, &Jtu 
Kp du Teilo ut AA u ce 2 hb 1536 (aku bertanya kepada 
Aisyah RA, “Apakah yang diharamkan atasku dari istriku saat aku 
puasa?” Dia berkata, “Kemaluannya.”). Sanad riwayat ini sampai 
kepada Hakim dan memiliki derajat yang shahih. Abdurrazzag 


meriwayatkan melalui sanad yang shahih dari Masrug, & Ine ita 
. . da ... Pa d 

Pam Yi sie JS AU Milo AA ya Jr (er (Aku bertanya kepada 

Aisyah, “Apakah yang dihalalkan bagi seorang laki-laki dari istrinya 


saat ia dalam keadaan puasa?” Aisyah berkata, “Segala sesuatu 
kecuali senggama. ”). 

kah BP OP dlu Gis (Sulaiman bin Harb telah 
menceritakan kepada kami dari Syu'bah). Demikian yang dinukil oleh 
kebanyakan perawi. Namun, dalam riwayat Al Kasymihani 
disebutkan, “Dari Sulaiman, dari Sa'id”. Ini adalah suatu kesalahan, 
karena dalam daftar nama-nama guru Sulaiman tidak ada seorangpun 
yang bernama Sa'id, yang menukil riwayat kepadanya dari Al Hakam. 
Al Hakam yang dimaksud dalam sanad ini adalah Ibnu Utaibah, 
sedangkan Ibrahim adalah An-Nakha'i. Dalam riwayat Al Ismaili 
disebutkan dari Yusuf Al Oadhi, dari Sulaiman bin Harb, dari 
Syu'bah, sesuai riwayat yang benar. Akan tetapi dalam riwayat Al 
Ismaili disebutkan dari Ibrahim bahwa Algamah dan Syuraij bin 
Artha'ah (keduanya dari suku An-Nakha”) berada di sisi Aisyah RA. 
Salah satunya berkata kepada yang lain, “Tanyakan kepadanya 
tentang ciuman bagi orang yang berpuasa!” Yang satunya berkata, 
“Aku tidak mau berkata tidak sopan di hadapan ummul mukminin.” 
Maka Aisyah RA berkata, #te rY ja Ang Ka ai Ie “1 Ipag 08 
ay SE OS cak Ph Png (Rasulullah SAW mencium sedang 
beliau berpuasa, dan bercumbu sedang beliau berpuasa, dan beliau 


adalah manusia paling mampu mengendalikan nafsunya di antara 
kalian). 
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Imam Bukhari telah meriwayatkan dari Sulaiman bin Harb, dari 
Syu'bah, dari Al Aswad, tetapi riwayat ini perlu diteliti lebih lanjut. 
Bahkan ditegaskan oleh Abu Ishag bin Hamzah, seperti yang 
disebutkan oleh Abu Nu'aim dalam kitab Al Mustakhraj, bahwa 
riwayat itu keliru. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, kekeliruan tersebut bukan berasal 
dari Imam Bukhari. Seakan-akan Sulaiman bin Harb telah 
menyampaikan riwayat itu kepada Imam Bukhari melalui dua jalur 
periwayatan. Apabila nukilan Sulaiman dari Syu'bah termasuk akurat, 
maka ada kemungkinan Syu'bah yang telah menyampaikan melalui 
dua jalur periwayatan. Akan tetapi para murid senior Syu'bah tidak 
menukil dari dia melalui jalur Al Aswad. Hanya saja mereka berbeda 
pendapat, sebagian mengatakan seperti riwayat Yusuf dalam bentuk 
mursal, seperti yang diriwayatkan oleh An-Nasa'i melalui jalur 
Abdurrahman bin Mahdi dari Syu'bah. Sebagian lagi meriwayatkan 
dari Ibrahim, dari Algamah dan Syuraij. 


Imam An-Nasa'i menyebutkan dalam kitabnya As-Sunan bahwa 
perbedaan tersebut bersumber dari Ibrahim. Perbedaan yang dinukil 
dari Al Hakam, Al A'masy, Manshur dan Abdullah bin Aun, 
semuanya bersumber dari Ibrahim. Lalu Imam An-Nasa'i 
menyebutkan melalui jalur Isra'il dari Manshur, dari Ibrahim, dari 
Algamah, dia berkata, “Beberapa orang dari suku An-Nakha” 
berangkat... dan di antara mereka terdapat seorang laki-laki yang 
bernama Syuraih, lalu ia menceritakan bahwa Aisyah RA berkata...” 
lalu disebutkan haditsnya secara lengkap. Lalu seseorang berkata 
kepada laki-laki tersebut, “Sungguh aku ingin memukul kepalamu 
dengan busur panah.” Laki-laki itu berkata, “Katakanlah kepadanya 
agar menahan diri hingga kita mendatangi ummul mukminin.” Ketika 
sampai kepada Aisyah, mereka berkata kepada Algamah, “Tanyakan 
kepadanya!” Algamah menjawab, “Aku tidak mau berkata tidak sopan 
di hadapannya pada hari ini.” Aisyah mendengar pembicaraan mereka, 
lalu berkata... disebutkan seperti hadits terdahulu. 
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Imam An-Nasa'i menukil melalui jalur Ubaidah dari Manshur 
seraya menempatkan Syuraih sebagai perawi yang munkar, tetapi dia 
tidak menyebutkan perawi yang menceritakan hadits itu dari Aisyah. 
Kemudian Imam An-Nasa'i merangkum seluruh jalur periwayatannya. 


Berdasarkan keterangan ini, dapat diketahui bahwa hadits 
tersebut sesungguhnya dinukil dari Ibrahim, dari Algamah, Al Aswad 
dan Masrug sekaligus. Barangkali satu saat dia menukil dari Algamah, 
lalu dari Al Aswad, dan pada kali lain dari Masrug. Lalu suatu saat dia 
mengumpulkan seluruhnya, dan pada saat yang lain dia menukilnya 
secara terpisah. Ad-Daruguthni berkata setelah menyebutkan 
perbedaan riwayat yang dinukil dari Ibrahim, “Semua adalah shahih”. 


Melalui jalur periwayatan Isra'il diketahui mengapa Aisyah 
menceritakan hal itu, dan tanggapannya kepada mereka yang menukil 
darinya secara mutlak. Dia berkata, “Akan tetapi beliau adalah 
manusia paling mampu mengendalikan nafsunya di antara kalian.” 
Dia mengisyaratkan bahwa hal ini hanya diperbolehkan bagi mereka 
yang mampu mengendalikan diri, bukan kepada mereka yang tidak 
mampu menahan nafsunya sehingga terjerumus dalam perkara yang 
diharamkan. 


Dalam riwayat Hammad yang dikutip oleh An-Nasa'i bahwa Al 
Aswad berkata, “Aku berkata kepada Aisyah, “Apakah orang puasa 
boleh bercumbu?” Aisyah berkata, “Tidak boleh'. Aku berkata, 
Bukankah Rasulullah SAW biasa bercumbu saat sedang puasa? 
Aisyah berkata, “Sesungguhnya beliau sangat mampu mengendalikan 


,” 


nafsuny . 


Makna lahiriah hadits ini menimbulkan asumsi bahwa Aisyah 
meyakini perbuatan ini khusus bagi Nabi SAW. Analisa ini 
dikemukakan oleh Al Ourthubi, seraya mengatakan, “Itu adalah 
ijtihadnya (Aisyah), dan perkataan Ummu Salamah —yakni yang 
akan disebutkan berikut— lebih tepat dijadikan pedoman, sebab 
merupakan nash dalam persoalan ini.” 
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Saya (Ibnu Hajar) katakan, telah dinukil pula dari Aisyah 
keterangan yang membolehkan hal itu, seperti yang telah disebutkan. 
Maka, riwayat beliau di tempat ini dipadukan dengan perkataannya 
terdahulu “Halal baginya segala sesuatu kecuali senggama” dengan 
mengatakan bahwa larangan tersebut berada pada taraf makruh dalam 
arti menyelisihi yang lebih utama, dan ini tidak menafikan hukum 
ibahah (boleh). 


Kami telah meriwayatkan dalam pembahasan tentang puasa 
tentang riwayat Yusuf Al Oadhi melalui jalur Hammad bin Salamah 
dari Hammad dengan lafazh, G4 S9 “eta 3yatali y& A36 Lt (Aku 
bertanya kepada Aisyah tentang bercumbu bagi orang yang puasa, 
maka dia tidak menyukainya). Seakan-akan inilah rahasia mengapa 
Imam Bukhari memulai bab ini dengan atsar dari Aisyah, sebab atsar 
ini menafsirkan penafiannya dalam riwayat Hammad dan selainnya. 

Keterangan bahwa Aisyah tidak menganggap perbuatan itu 
haram atau khusus bagi Nabi SAW telah diriwayatkan oleh Imam 
Malik dalam kitab Al Muwaththa' dari Abu An-Nadhr, 4 156 oi 
JAN HA ya 3 le JAN Ini Us LS Wi Sei indb 
Ui WEB SU We WNA ya Yi Ol WA Lie DS gi 
HN ta Sele (Sesungguhnya Aisyah binti Thalhah mengabarkan 
kepadanya bahwa dia pernah berada di sisi Aisyah RA, lalu suaminya 
Iyakni Abdullah bin Abdurrahman bin Abu Bakar) masuk kepadanya. 
Maka, Aisyah berkata kepadanya, “Apa yang menghalangimu untuk 
mendekati istrimu, bercanda dengannya dan menciumnya?” Dia 
menjawab, “Apakah aku menciumnya sementara aku sedang puasa?” 
Aisyah menjawab, “Ya.”). 

BL yah pala ya US (Nabi mencium dan bercumbu, sementara 
beliau sedang puasa). Mencium lebih khusus daripada bercumbu. 
Amr bin Maimun meriwayatkan dari Aisyah dengan lafazh, (3 Ji US 
@ ali Ja (Beliau mencium pada bulan puasa). Hadits ini diriwayatkan 
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oleh Imam Muslim dan An-Nasa'i. Dalam riwayat lain dari Imam 
Muslim disebutkan, wita) Oka) ') J& (Beliau mencium pada 
bulan Ramadhan, sementara beliau sedang berpuasa). Ini 


mengisyaratkan tidak adanya perbedaan antara puasa fardhu dan puasa 
sunah dalam masalah ini. 


Sementara itu, ulama berbeda pendapat mengenai hukum 
mencium dan bercumbu bagi orang yang berpuasa. Sebagian tidak 
menyukainya secara mutlak, sebagaimana pendapat yang masyhur di 
kalangan madzhab Maliki. 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan melalui sanad yang shahih dari 
Ibnu Umar, 51 Adi 35 0S & (Sesungguhnya dia tidak 
menyukai mencium dan bercumbu (pada waktu puasa)). 


Ibnu Mundzir dan selainnya menukil dari suatu kaum bahwa 
hukum keduanya adalah haram. Golongan ini berdalil dengan firman- 
Nya, Gagah oYu (Sekarang campurilah mereka). Ayat ini telah 
melarang melakukan “mubasyarah” di siang hari. Jawaban bagi 
argumentasi ini dikatakan bahwa Rasulullah SAW berkedudukan 
sebagai pemberi penjelasan akan maksud Allah. Sementara beliau 
SAW telah membolehkan mubasyarah (bercumbu) di siang hari 
puasa, maka diketahui bahwa maksud mubasyarah dalam ayat 
tersebut adalah senggama, bukan ciuman dan yang sepertinya. 


Di antara ulama yang berfatwa bahwa puasa menjadi batal 
akibat ciuman, adalah Abdullah bin Syubrumah, salah seorang ulama 
Kufah. Lalu Ath-Thahawi menukil tanpa menyebutkan nama-nama 
mereka. Sementara itu, Ibnu Hazm berpendapat bahwa konsekuensi 
pandangan mereka yang menerima giyas sebagai dasar penetapan 
hukum, adalah menyamakan antara puasa dan haji dalam hal larangan 
bercumbu serta segala permulaan senggama, karena adanya 
kesepakatan bahwa kedua ibadah itu batal dengan sebab hubungan 
badan. Segolongan ulama membolehkan mencium (wanita) saat puasa 
tanpa batasan apapun. Pendapat inilah yang dinukil melalui sanad 
yang shahih dari Abu Hurairah dan dijadikan dalil oleh Sa'id, Sa'ad 
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bin Abi Waggash dan segolongan ulama lainnya. Bahkan, sebagian 
ulama madzhab Zhahiri berlebihan hingga menyatakan hal itu 
mustahab (disukai). 


Lalu sebagian ulama membedakan antara pemuda dan orang 
yang lanjut usia. Mereka tidak menyukai pemuda untuk melakukan 
hal itu, dan memperbolehkan orang yang telah lanjut usia. Ini adalah 
pendapat yang masyhur dari Ibnu Abbas, Malik, Sa'id bin Manshur 
serta sejumlah ulama yang lain. Pendapat ini tercantum dalam dua 
hadits dha'if, salah satunya diriwayatkan oleh Abu Daud dari Abu 
Hurairah, dan yang lain diriwayatkan oleh Imam Ahmad dari 
Abdullah bin Amr bin Al Ash. 


Sebagian lagi membedakan antara orang yang mampu 
mengendalikan nafsunya dengan orang yang tidak mampu, seperti 
yang diisyaratkan oleh Aisyah, atau seperti yang dijelaskan —dalam 
pembahasan tentang haid— tentang bercumbu dengan wanita haid. 


Imam At-Tirmidzi berkata, “Sebagian ulama berpandangan 
bahwa jika seseorang mampu mengendalikan dirinya, maka ia boleh 
mencium (istrinya). Tetapi jika tidak mampu mengendalikan diri, 
maka dia tidak diperkenankan melakukannya untuk menjaga 
puasanya. Ini merupakan pendapat Sufyan dan Imam Asy-Syaffi'i. 
Pendapat ini didukung oleh riwayat Imam Muslim melalui jalur Umar 
bin Abi Salamah (yakni anak tiri Nabi SAW) bahwasanya ia bertanya 
kepada Rasulullah SAW, of 533 —iakua 29 oh Ne AI) Selai ya 
BAU AR EN Jp KJ KN ph pg an Ho Jp 
1 2S ag & & wy s! an ui JW 85, US “(Apakah orang yang 
berpuasa (boleh) mencium?” Rasulullah SAW bersabda, “Tanyakan 
ini.” Yakni, kepada Ummu Salamah. Maka Ummu Salamah 
mengabarkan kepadanya bahwa Rasulullah SAW melakukan hal itu. 
Dia berkata, “Wahai Rasulullah! Allah telah mengampuni dosa- 
dosamu yang terdahulu dan yang akan datang.” Rasulullah SAW 
bersabda, “Ketahuilah —demi Allah— sungguh aku adalah orang yang 
paling takwa dan paling takut kepada Allah di antara kalian.” 
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Riwayat ini menunjukkan bahwa pemuda dan orang yang lanjut 
usia dalam hal itu adalah sama, sebab Umar saat itu tergolong 
pemuda. Riwayat ini juga mengindikasikan bahwa perbuatan 
demikian tidak termasuk kekhususan Nabi SAW. Abdurrazzag 
meriwayatkan melalui sanad yang shahih dari Atha' bin Yasar, «£ 
Ale AN Ito 31 Jilat Ol Ailat GAB ato gag Help JA AN JA Ga Jr 
SEA LS AN LAS Ja UN Ji AA dad kd da 33 al 
Sui, AL ibu 4 Kasi di ym ar (dari seorang laki-laki yang 
berasal dari kalangan Anshar, bahwasanya ia mencium istrinya saat 
puasa. Lalu ia memerintahkan istrinya bertanya kepada Nabi SAW 
tentang kejadian itu, maka Rasulullah SAW bersabda, “Sesungguhnya 
aku melakukannya.” Suaminya berkata, “Allah memberi keringanan 
bagi Nabi-Nya atas apa yang dikehendaki-Nya.” Istrinya kembali 
lagi, maka Rasulullah SAW bersabda, “Aku adalah orang paling 
mengetahui di antara kalian tentang batasan-batasan Allah serta 
paling bertakwa.”). 


Imam Malik juga meriwayatkan hadits ini melalui jalur yang 
mursal, dia mengatakan “Dari Atha', dari seorang laki-laki...” Jalu dia 
menyebutkan seperti hadits di atas. 


Para ulama berbeda pendapat tentang seseorang yang bercumbu 
atau mencium maupun sekedar melihat dan mengeluarkan air mani 
atau madzi. Para ulama Kufah dan Imam Syafi'i berkata, “Seseorang 
harus mengganti puasanya apabila penyebab keluarnya air mani itu 
bukan sekedar melihat, dan ia tidak perlu mengganti puasanya apabila 
yang keluar adalah madzi.” Sementara Imam Malik dan Ishag berkata, 
“Hendaknya seseorang mengganti puasa dan membayar kafarat 
apabila keluarnya mani itu karena hal-hal tersebut. Tetapi apabila 
yang keluar adalah madzi, maka ia cukup mengganti puasanya tanpa 
membayar kafarat.” Mereka beralasan bahwa keluarnya mani 
(orgasme) merupakan puncak kenikmatan yang hendak dicapai saat 
berhubungan intim. Sehingga apabila mani keluar karena ciuman dan 
bercumbu, maka kedudukannya sama dengan senggama. Akan tetapi 
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argumentasi ini dibantah bahwa hukum hanya dikaitkan dengan 
senggama meski tidak keluar mani. Dengan demikian ada perbedaan 
antara senggama dengan hal-hal tadi. 


Isa bin Dinar meriwayatkan dari Ibnu Al OGasim, dari Malik, 
tentang kewajiban mengganti puasa bagi orang yang bercumbu atau 
mencium disertai perasaan yang dalam meskipun ia tidak 
'mengaluarkan madzi atau mani. Namun ulama lain mengingkari 
bahwa pendapat ini dinukil dari Imam Malik. Lebih dari itu, pendapat 
yang diriwayatkan oleh Abdurrazzag dari Hudzaifah menyebutkan, 
“Barangsiapa memperhatikan postur tubuh istrinya saat puasa, maka 
puasanya batal”. Akan tetapi, sanad riwayat ini lemah. Ibnu Gudamah 
berkata, “Apabila seseorang mencium istrinya sampai mengeluarkan 
air mani, maka puasanya batal tanpa ada perbedaan pendapat dalam 
hal ini.” Akan tetapi, perkataan ini perlu diteliti. 


Ibnu Hazm meriwayatkan bahwa orang yang mencium istrinya, 
maka puasanya tidak batal meskipun mengeluarkan air mani. 

ka ID) KE 3 JB :JU3 (Ibnu Abbas berkata, “Lafazh 
'ma'rab' bermakna kebutuhan”). Ibnu Abi Hatim menyebutkan 
riwayat ini dengan sanad yang maushul melalui jalur Ali bin Abi 
Thalhah dari Ibnu Abbas tentang firman-Nya dalam surah Thaahaa 
ayat 18, SE wb W3 J3 (Dan bagiku ada keperluan yang lain 
padanya). Ibnu Abbas berkata, “Yakni kebutuhan yang lain.” Ini 
adalah merupakan penafsiran kata jamak dengan kata tunggal. 
Barangkali seharusnya bahwa pada tongkat itu ia memiliki kebutuhan- 
kebutuhan atau keperluan-keperluan yang lain. Lalu diriwayatkan 


melalui jalur Ikrimah dari Ibnu Abbas dengan redaksi, “Lafazh 
“ma 'arib' bermakna keperluan-keperluan”. 


AS GB ie ge ny gl 3 nak Jb (Thawus 
berkata, “Lafazh 'ulil irbah' bermakna orang dungu yang tidak 


memiliki kebutuhan terhadap wanita.”). Abdurrazzag menyebutkan 
riwayat ini dengan sanad yang maushul dalam kitab tafsir-nya dari 
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Ma 'mar, dari Ibnu Thawus, dari bapaknya tentang firman Allah, P7 
al nyi Dia berkata, “Ia adalah orang dungu yang tidak mempunyai 
hasrat kepada wanita.” 


Tulisan tangan Al Mughlathai dalam kitab Syarh Al Bukhari 
menyebutkan, “Ibnu Abbas berkata —yakni tentang penafsiran lafazh 
ulil irbah— yakni orang yang sakit menahun. Adapun Ibnu Jubair 
mengatakan bahwa maknanya adalah orang yang kurang cerdas 
(idiot).” Sedangkan Ikrimah berkata, “Ia adalah orang yang impoten.” 
Namun, saya tidak menemukan keterangan seperti ini pada satupun di 
antara naskah-naskah Shahih Bukhari. Hanya saja yang 
menyebabkannya terseret pada pekara tersebut adalah ketika Al Outhb 
menukil atsar Tsaur, maka dia berkata sesudahnya, “Diriwayatkan dari 
Ibnu Abbas, maknanya adalah orang yang sakit menahun...” dan 
seterusnya. Akan tetapi, maksud Al Outhb bukan berarti Imam 
Bukhari menyebutkannya, tapi dari dirinya sendiri yang ia kutip dari 
perkataan para ahli tafsir. 


e. 3. 30 


day “5 ab AS O! :s) CN JW) (Jabir bin Zaid berkata, 
“Apabila seseorang melihat lalu keluar mani, maka hendaknya ia 
menyempurnakan puasanya”). Ibnu Abi Syaibah menyebutkan 
riwayat ini dengan sanad yang maushul melalui jalur Umar bin Harm, 
bahwasanya Jabir bin Zaid ditanya tentang seseorang yang 
memandangi istrinya di bulan Ramadhan, sehingga ia mengeluarkan 
mani karena syahwat, apakah ia harus membatalkan puasanya? Dia 
menjawab, “Tidak, bahkan ia harus menyempurnakan puasanya.” 
Perbedaan ini telah disebutkan. 


Catatan 


Atsar Jabir hanya tercantum pada bab ini dalam riwayat Abu 
Dzar. Adapun dalam riwayat yang lain disebutkan pada bagian awal 
bab berikutnya. Sedangkan Ibnu Baththal menyebutkan pada kedua 
bab sekaligus. Adapun kesesuaiannya terhadap kedua bab adalah dari 
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sisi perbedaan antara orang yang mengeluarkan mani karena sengaja 
dengan orang yang mengeluarkan mani dengan tidak sengaja, seperti 
yang akan diterangkan. 


24. Ciuman bagi Orang yang Berpuasa 


ngak AB da by Ga 3 

Oa Teo an AO ina AA Oa AG MP or AN, 2, 8, 0. - 
9S Walama op AL AS Usang mey dls Al ae AI US Atile 
Lis PAN NA Da za AP Dae NP SNN #0. 5 0 
Jepan) OS OLS GS AI en) KESG UP dal 58 alta LP MIL 
BG Pe. rn Aa Ne PA na SN “5 x 2” . 
Sm 2 & (ale ya) 42133 yang wa - Hey dls DI Olla Ai 
1928. Muhammad bin Al Mutsanna menceritakan kepada kami, 
Yahya menceritakan kepada kami dari Hisyam, dia berkata: Bapakku 
telah mengabarkan kepadaku dari Aisyah, dari Nabi SAW... dan 
Abdullah bin Maslamah telah menceritakan kepada kami dari Malik, 
dari Hisyam, dari bapaknya, dari Aisyah RA, dia berkata, “Sungguh 


Rasulullah SAW biasa mencium sebagian istrinya saat puasa.” 
Kemudian Aisyah tertawa. 


Una o- 2 ia AI 40 35- 3 a 
LJB glia GP gpu Vila GEA Op Nabaa Via 


Te maki Naa ANE ra Tea DE bawa Ge Kenia en KTA £E 0. 
o bi Merta P5 aing .- Aa - , e 2... £ £ 0. 
Lam HP SI GS Ang Ae lo AI Sya) UUT 


0.7 


(PJ s 1 . Ps 2... Yaa Be & Oi z. Haa and 
CI Sela ML Jl Sa AG is CU 
Pa 5 or- 4 2 Te 3 PA mes To 349 “ Para “5 - 
lag AE Ko Al Sen AG aka 3 5 


- 


3 2.3 at —- - 8 eG 2. 
Sle ag Lela OS Ily 2UL oya Odang 
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1919. Dari Abu Salamah, dari Zainab binti Ummu Salamah, dari 
ibunya RA, dia berkata, “Ketika aku bersama Rasulullah SAW dalam 
satu selimut (khamilah), tiba-tiba aku haid. Aku keluar dengan 
perlahan lalu mengambil pakaian haidku. Beliau bertanya, “Ada apa 
denganmu, apakah engkau haid?” Aku menjawab, “Benar”. Lalu aku 
masuk bersamanya dalam selimut.” Dia (Aisyah) dan Rasulullah 
SAW mandi dari satu bejana, dan beliau menciumnya, sementara 
beliau sedang berpuasa. 


Keterangan Hadits: 


(Bab ciuman bagi orang yang berpuasa). Maksudnya, 
penjelasan tentang hukumnya. 


Pa aa (Yahya menceritakan kepada kami). Dia adalah 
Yahya bin Al Gaththan. Sedangkan Hisyam adalah Ibnu Urwah. Imam 
Bukhari telah mengalihkan matan (materi) hadits kepada jalur 
periwayatan Imam Malik dari Hisyam, tetapi tidak ada perbedaan 
lafazh antara kedua jalur periwayatan tersebut. 


An-Nasa'i meriwayatkan melalui jalur Yahya Al Oaththan 
dengan lafazh, (te 983 #11 ya da US (Beliau mencium sebagian 
istrinya, sementara beliau dalam keadaan puasa). 


Al Ismaili menambahkan melalui jalur Amr bin Ali bin Yahya 
bahwa Hisyam berkata, “Dia berkata, “Sesungguhnya aku tidak 
melihat ciuman itu mengarah kepada kebaikan”.” Sa'id bin Manshur 
meriwayatkan dari Ya'gub bin Abdurrahman, dari Hisyam dengan 
lafazh, Sop 2 Be hg ay uan YK 0S (Beliau mencium 
sebagian istrinya saat puasa, kemudian dia (Aisyah) tertawa). Urwah 
berkata, “Aku tidak melihat ciuman itu mengarah kepada kebaikan.” 
Imam Malik dalam kitab Al Muwaththa' menyebutkan dari Hisyam 
setelah hadits ini, akan tetapi tidak disebutkan lafazh, Sop 2 


(Kemudian dia (Aisyah) tertawa). 
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Ada kemungkian apa yang menyebabkan Aisyah tertawa adalah 
rasa takjub terhadap mereka yang menyelisihi hal ini, atau takjub 
terhadap dirinya sendiri yang telah menceritakan sesuatu yang 
membuat kaum wanita merasa malu apabila diceritakan di hadapan 
kaum laki-laki, akan tetapi ia terpaksa melakukan hal itu demi 
menyampaikan ilmu. Atau, ia tertawa karena malu telah mengabarkan 
keadaan dirinya, atau hendak memberi isyarat bahwa ia adalah pelaku 
kisah sehingga lebih menumbuhkan kepercayaan terhadap ceritanya, 
atau karena rasa gembira atas posisinya di hadapan Nabi SAW serta 
kecintaan beliau terhadapnya. 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dari Syarik dari Hisyam, 
S Ll Ulas &Sowai (Aisyah tertawa, maka kami menduga dialah yang 
dimaksud). 


An-Nasa'i juga meriwayatkan melalui jalur Thalhah bin 
Abdullah At-Taimi dari Aisyah, dia berkata, A5 1 Le 43 sp 
AB Git Uj JW cinto Ji Cia AD (duh (Nabi SAW mendekat 
hendak menciumku, maka aku berkata, “Sesungguhnya aku sedang 
berpuasa,” beliau bersabda, “Aku juga berpuasa.” Lalu beliau 
menciumku). Riwayat ini mendukung pendapat yang telah kami 
kemukakan bahwa yang menjadi pedoman adalah pengaruh akibat 
bercumbu dan ciuman, bukan perbedaan antara pemuda dan orang 
yang berusia lanjut, sebab Aisyah saat itu berusia belia. Hanya saja 
oleh karena usia muda merupakan masa paling kuat gelora 
syahwatnya, maka sebagian ulama membuat perbedaan seperti di atas. 


Al Maziri berkata, “Seharusnya yang menjadi perhatian adalah 
keadaan orang yang melakukan ciuman. Apabila ciuman itu dapat 
mengakibatkan keluarnya air mani, maka diharamkan. Sebab, 
keluarnya air mani diharamkan bagi orang yang berpuasa, demikian 
juga apa yang mengakibatkan keluarnya mani. Namun, apabila yang 
keluar adalah madzi, maka bagi yang berpendapat harus mengganti 
puasa (bagi orang yang mengeluarkan madzi) hal itu diharamkan, dan 
barangsiapa berpendapat tidak wajib mengganti puasanya, maka hal 
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itu tidak dianggap makruh. Apabila ciuman itu tidak mengakibatkan 
apapun, maka tidak ada alasan untuk melarangnya, kecuali jika 
dilakukan untuk mencegah hal-hal yang dapat menyebabkan rusak 
atau batalnya puasa.” 


Dia juga berkata, “Di antara riwayat mengenai hal itu adalah 
sabda Nabi SAW kepada orang yang bertanya tentang ciuman, 
“Bagaimana menurut pendapatmu apabila engkau berkumur-kumur?' 
Beliau mengisyaratkan pada pemahaman yang sangat mendalam. Hal 
itu dikarenakan berkumur-kumur tidak membatalkan puasa, padahal 
berkumur-kumur merupakan permulaan minum, sama halnya dengan 
ciuman yang merupakan permulaan senggama. Dalam hal ini minum 
dapat membatalkan puasa, sebagaimana senggama juga dapat 
membatalkan puasa. Mereka mengetahui bahwa apa yang dilakukan 
sebelum minum tidak membatalkan puasa, demikian pula halnya 
dengan apa-apa yang dilakukan sebelum senggama.” 


Hadits yang beliau isyaratkan tadi diriwayatkan oleh Abu Daud 
dan An-Nasa'i dari hadits Umar. Menurut An-Nasa'i, hadits tersebut 
adalah munkar. Namun, Ibnu Khuzaimah, Ibnu Hibban serta Al 
Hakim menyatakannya shahih. Hadits Ummu Salamah telah 
dijelaskan pada pembahasan tentang haid. #dapun yang dimaksudkan 
di tempat ini adalah lafazh, and ny gl os" 3 (beliau biasa 


menciumnya (Ummu Salamah), sementara beliau sedang berpuasa). 
Kami telah menyebutkan hadits lain yang menjadi pendukungnya, 
yaitu riwayat Umar bin Abi Salamah di bab sebelumnya. 


Menurut Imam An-Nawawi, ciuman bagi orang yang berpuasa 
tidaklah haram apabila tidak membangkitkan syahwat, tetapi lebih 
utama jika ditinggalkan. Adapun ciuman yang membangkitkan 
syahwat adalah haram hukumnya menurut pendapat yang benar. 
Namun, ada pula yang berpendapat makruh. Sementara Ibnu Wahab 
meriwayatkan dari Imam Malik bahwa ciuman diperbolehkan dalam 
puasa sunah dan dilarang dalam puasa wajib. Imam An-Nawawi juga 
mengatakan, tidak ada perbedaan bahwa ciuman itu tidak 
membatalkan puasa, kecuali jika mengakibatkan keluarnya mani. 
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Catatan 


Abu Daud meriwayatkan melalui jalur Mishda” bin Yahya dari 
Aisyah bahwa Nabi SAW biasa menciumnya serta mengisap lidahnya. 
Namun, sanad riwayat ini lemah. Apabila benar, maka dipahami 
bahwa ini khusus bagi mereka yang tidak menelan air liurnya yang 
telah bercampur dengan air liur istrinya. 


25. Mandi bagi Orang yang Puasa 


Gn or LET 1 90 Naah TN, Maap 
(elo yag Ala oU Ly Lagt Al oh as al ha 


Pa PA 


AO YAN 2g SA JO ta A9 MA AAN J5 
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SEA as lali SU Ao Hp OS 
A og 3 Pa 2 GL oo Ea 
Il ko IP SA) elo so Jo Pal JB) 
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Ibnu Umar membasahi pakaian lalu mengenakannya, dan dia 
sedang puasa. 


Asy-Sya'bi masuk ke tempat pemandian dan dia sedang puasa. 
Ibnu Abbas berkata, “Tidak mengapa mencicipi makanan di periuk 
atau sesuatu.” 


Al Hasan berkata, “Tidak mengapa bagi orang yang berpuasa 
untuk berkumur-kumur dan mendinginkan badan.” Sementara Ibnu 
Mas'ud berkata, “Apabila salah seorang di antara kamu berpuasa, 
maka hendaklah di pagi hari ia dalam keadaan memakai minyak dan 
menyisir rambut.” 


Anas berkata, “Sesungguhnya aku memiliki penampungan air 
dan aku masuk ke dalamnya, padahal aku sedang puasa.” Disebutkan 
dari Nabi SAW bahwa beliau menggosok gigi saat berpuasa. 


Ibnu Umar berkata, “Diperbolehkan menggosok gigi pada awal 
dan akhir siang, tetapi tidak boleh menelan ludahnya.” Sementara 
Atha' berkata, “Apabila ia menelan air liurnya, maka aku tidak 
mengatakan bahwa puasanya menjadi batal.” 


Ibnu Sirin berkata, “Tidak mengapa menggosok gigi dengan 
menggunakan siwak yang basah.” Dikatakan, “Ia memiliki rasa.” Dia 
berkata, “Air juga memiliki rasa, sementara engkau menggunakannya 
untuk berkumur-kumur.” Sedangkan Anas, Al Hasan dan Ibrahim 
berpendapat bahwa tidak ada larangan memakai celak bagi orang yang 
berpuasa. 


4 “5 85 an Ba aa, 2 Ann Ha ata “Yan & ova 0 

Dl Ko AS GEA Can) TE SU SI ali IP Lp 

Papi # 2 1. 0, 5 “ -, :3 . 30 “. PD Nuh - are 

(ai Je Jb pa lai ga Kia 

1930. Dari Urwah dan Abu Bakar bahwasanya Aisyah RA 

berkata, “Pada bulan Ramadhan, setelah fajar terbit , Nabi SAW 

masih dalam keadaan junub yang bukan karena mimpi, lalu beliau 
mandi dan berpuasa.” 
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1931. Dari Sumay (mantan budak Abu Bakar bin Abdurrahman 
bin Al Harits bin Hisyam bin Mughirah) bahwasanya ia mendengar 
Abu Bakar bin Abdurrahman berkata, “Aku pernah bersama bapakku, 
aku pergi bersamanya hingga kami masuk menemui Aisyah RA, maka 
dia berkata, “Aku bersaksi atas Rasulullah SAW, sesungguhnya beliau 
di waktu subuh dalam keadaan junub karena senggama bukan karena 


, » 


mimpi, kemudian beliau berpuasa”. 


SI EK LAS na Mk en Naa 
V3 Jia Ili3 Kalu pl AE Ul 5 

1932. Kemudian kami masuk menemui Ummu Salamah dan dia 
mengatakan sama seperti itu. 


Keterangan Hadits: 


(Bab mandi bagi orang yang berpuasa). Yakni, penjelasan 
bahwa mandi seperti itu diperbolehkan. Az-Zain bin Al Manayyar 
berkata, “Kata “mandi” disebutkan secara mutlak agar mencakup 
mandi sunah, mandi wajib maupun mandi mubah. Seakan-akan dia 
mensinyalir kelemahan riwayat yang dinukil dari Ali tentang larangan 
bagi orang yang berpuasa untuk masuk ke tempat pemandian. Riwayat 
yang dimaksud dinukil oleh Abdurrazzag, tetapi sanad-nya lemah. 
Namun, ulama madzhab Hanafi menjadikannya sebagai dalil sehingga 
mereka memakruhkan orang yang berpuasa untuk mandi.” 


By 2Ie eta IE 0 so. A0 202 X0 Ti 
Be ay Ale AU UV UgS Al op) pe sal H3 (Ibnu Umar 


membasahi pakaian, lalu mengenakannya dan dia sedang berpuasa). 
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Imam Bukhari menyebutkannya dengan sanad yang maushul dalam 
kitabnya At-Tarikh, serta Ibnu Abi Syaibah dari jalur Abdullah bin 
Abi Utsman bahwasanya ia melihat Ibnu Umar melakukan hal itu. 
Hubungan riwayat tersebut dengan judul bab adalah bahwa apabila 
pakaian yang basah itu dibiarkan menempel di badan hingga 
mengering, maka kedudukannya sama dengan menggosok badan 
dengan air. Maksud Imam Bukhari menyebutkan atsar Ibnu Umar ini 
adalah hendak menolak keterangan yang dinukil dari Ibrahim An- 
Nakha'i dengan dalil yang lebih kuat darinya, karena Waki' telah 
meriwayatkan dari Al Hasan bin Shalih, dari Mughirah, dari Ibrahim, 
bahwasanya dia tidak menyukai orang yang berpuasa untuk 
membasahi pakaiannya. 


Ay ata sa 3833 (Asy-Sya 'bi masuk ke pemandian dan 
dia sedang berpuasa). Ibnu Abi Syaibah menyebutkannya dengan 
sanad yang maushul dari Al Ahwash, dari Abu Ishag, dia berkata, 


“Aku melihat Asy-Sya'bi masuk ke pemandian dan dia sedang 
berpuasa.” 

aa alat af an Y ya LM JW) (Ibnu Abbas berkata, “Tidak 
mengapa mencicipi makanan yang ada di periuk.”). Ibnu Abi Syaibah 
menyebutkannya dengan sanad yang maushul melalui jalur Ikrimah 
dengan lafazh, “Tidak mengapa mencicipi makanan berkali-kali di 
periuk”. Lalu kami riwayatkan dalam kitab Al Ja'diyat melalui jalur 
ini dengan lafazh, el muali seba Ol ipb Y (Tidak mengapa bagi 
orang yang berpuasa mencicipi sesuatu beberapa kali), yakni seperti 
kuah masakan atau yang sepertinya. Adapun hubungannya dengan 
judul bab dapat ditinjau dari sisi isyarat, karena bila memasukkan 
makanan ke dalam mulut dan mencicipinya tidak membatalkan puasa, 
maka tentu mengalirkan air di kulit lebih tepat untuk dikatakan tidak 
membatalkan puasa. 


sila 3 IN, Kanak Chi Y abdi JU3 (AI Hasan berkata, “Tidak 


mengapa berkumur-kumur dan mendinginkan badan bagi orang yang 
berpuasa.”). Abdurrazzag menyebutkannya dengan sanad yang 
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maushul dengan lafazh yang semakna. Sebagian kandungannya 
tercantum dalam hadits marfu' yang diriwayatkan Imam Malik dan 
Abu Daud melalui jalur Abu Bakar bin Abdurrahman dari salah 
seorang sahabat Nabi SAW, dia berkata, (bwy AE Al lo (edi Ls) 

abi ayah Gaal! Ga Hill Jay dal) IE slali Lah eU (Aku melihat 
Nabi SAW menuangkan air ke kepalanya —dan dia sedang puasa- 
“karena rasa haus atau panas matahari). Hubungan atsar ini dengan 


judul bab cukup jelas. Adapun pembicaraan yang berkaitan dengan 
berkumur-kumur akan diterangkan pada bab berikutnya. 

Ie Wa Temani 1 Si YR OS ISI sayakaa Ll JU3 (Apabila 
salah seorang di antara kamu berpuasa, maka hendaklah di pagi hari 
dalam keadaan memakai minyak dan menyisir rambut). Az-Zain bin 
Al Manayyar berkata, “Hubungan atsar ini dengan judul bab ditinjau 
dari sisi bahwa memakai minyak pada malam hari pasti akan tersisa 
bekasnya di siang hari. Sementara hal ini dapat menyegarkan otak dan 
menguatkan jiwa, sehingga ia lebih daripada mendinginkan badan 


dengan mandi di siang hari, karena pengaruhnya tidak dapat bertahan 
lama.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, atsar tersebut memiliki kesesuaian 
yang lain dengan judul bab, yang demikian itu dikarenakan bahwa 
orang yang melarang mandi di siang hari puasa kemungkinan 
menempuh madzhab yang menyukai tampil tidak terawat saat puasa, 
sebagaimana yang disebutkan ketika haji. Sementara memakai minyak 
dan menyisir rambut dalam rangka menyelisihi penampilan yang 
kusut sama seperti mandi. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Imam Bukhari bermaksud 
membantah mereka yang memakruhkan orang yang berpuasa untuk 
mandi. Karena apabila pendapat itu berdasarkan kekhawatiran air 
akan masuk ke tenggorokan, maka tertolak oleh keterangan yang 
membolehkan berkumur-kumur dan menggosok gigi serta mencicipi 
makanan. Apabila tidak disukai dengan alasan kemewahan, maka 
sesungguhnya kaum salaf menyukai orang yang berpuasa untuk tampil 
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terawat, indah, memakai celak atau yang sepertinya. Atas dasar itulah 
ia menukil atsar-atsar tersebut pada bab ini.” 

Be vw adil og s Ol iii B3 (Anas berkata, 
“Sesungguhnya aku memiliki penampungan air yang aku masuk ke 
dalamnya dan aku sedang berpuasa). Abzan adalah penampungan air 
dari batu yang berukuran besar. Atsar ini disebutkan dengan sanad 
yang maushul oleh Oasim bin Tsabit dalam kitabnya Gharib Al Hadits 
melalui jalur Isa bin Thahman: Aku mendengar Anas bin Malik 
berkata, (Le Uiy ad Laba Pai SAR BI OI 9 Ol (Sesungguhnya aku 
memiliki penampungan air. Apabila aku merasa panas, maka aku 
masuk ke dalamnya sementara aku sedang berpuasa). Seakan-akan 
penampungan tersebut dipenuhi air, sehingga apabila udara panas, 
maka dia masuk ke dalamnya untuk mendinginkan badan. 


2.03 


813 j3 Jai BE at Kr Ju3 Ibnu Umar berkata, “Seseorang 
Iyang berpuasa) boleh menggosok gigi di awal siang dan di 
akhirnya.”). Ibnu Abi Syaibah menyebutkan riwayat ini dengan sanad 
yang maushul dari Ibnu Umar dengan lafazh yang semakna, «5! og 

: t bak Ba La B0 2-23 
ik ph aa dino 351 BELy ja£ (bnu Umar menggosok gigi 
apabila hendak berangkat shalat Zhuhur dan dia sedang berpuasa). 

Hubungan atsar ini dengan judul bab mirip dengan penjelasan 
pada atsar Ibnu Abbas tentang mencicipi makanan di periuk. Dalam 
riwayat Ash-Shaghani setelah perkataan “dan akhirnya” ditambahkan, 

ak aka Yy (Dan tidak menelan ludahnya). 


Sab AD slah 1J ab J3 LI NYI PEN tia HI JB) 
d4 Masa cdi, (Ibnu Sirin berkata, “Tidak mengapa menggosok gigi 
dengan menggunakan siwak basah.” Dikatakan, “Ia memiliki rasa.” 
Dia berkata, “Air memiliki rasa sementara engkau menggunakannya 


untuk berkumur-kumur.”). Ibnu Abi Syaibah menyebutkan riwayat ini 
dengan sanad yang maushul melalui jalur Abu Hamzah Al Mazini, dia 


berkata, :JW 4 Cab Y :JG Telan Nadi EV JUS Jr) lp Sd 
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cab S, 8 &i (Ibnu Sirin didatangi seorang laki-laki dan berkata, 
“Bagaimana pendapatmu tentang siwak bagi orang yang berpuasa?” 
Dia menjawab, “Tidak mengapa.” Orang itu berkata, “Sesungguhnya 


ia adalah pelepah pohon dan memiliki rasa.”). Lalu disebutkan atsar 
seperti di atas. 


Uk stlah IS maa Ajang "pdl 4 Ai (Anas, Al Hasan dan 
Ibrahim berpendapat tidak mengapa seseorang yang sedang berpuasa 
memakai celak). Adapun pernyataan Anas telah diriwayatkan oleh 
Abu Daud dalam kitab As-Sunan melalui jalur Ubaidillah bin Abu 
Bakar bin Anas dari Anas bahwasanya dia biasa memakai celak ketika 
sedang berpuasa. Sementara Imam At-Tirmidzi meriwayatkan melalui 
jalur Abu Atikah dari Anas, dari Nabi SAW, namun dia 
menggolongkannya sebagai riwayat yang lemah (dha 'if). 

Abdurrazzag meriwayatkan pernyataan Al Hasan melalui sanad 
yang maushul dengan status sanad yang shahih dari Al Hasan, dia 
berkata, tali Ju Gb Y (Tidak mengapa orang yang berpuasa 
memakai celak). Sedangkan pernyataan Ibrahim terjadi perbedaan 
darinya, Sa'id bin Manshur meriwayatkan dari Jarir, dari Al Oa'ga” 
bin Yazid, (dya! ab Ie HE Ai 2IB Sella JAS sa Lt 

sg ed Iu Na (Aku bertanya kepada Ibrahim, “Apakah boleh 
orang yang berpuasa memakai celak?” Dia berkata, “Ya (boleh).” 
Aku berkata, “Aku mendapati rasa agak pahit di tenggorokanku.” Dia 
berkata, “Tidak berpengaruh sedikitpun”). 


Abu Daud meriwayatkan melalui jalur Yahya bin Isa dari Al 
A'masy, dia berkata, (SAI OS cetak JAS 354 Ulosoi Iya el El) Uu 
et Sila Kere of v2 (Aku tidak pernah melihat seorang pun di 
antara ulama madzhab kami yang tidak menyukai celak bagi orang 


yang berpuasa, dan Ibrahim memberi keringanan bagi orang yang 
berpuasa untuk memakai celak dengan perasan pohon yang pahit). 
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Sementara Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dari Hafsh, dari Al 
A'masy, dari Ibrahim, dia berkata, Xasb Sei IG sial JSI cee N 
(Tidak mengapa menggunakan celak bagi orang yang berpuasa 
selama tidak mendapati (merasakan) rasanya). 


Imam Bukhari menyebutkan hadits Aisyah, ala Ai Ie AD ai 

Ayang Aa In J-a og Ang (sesungguhnya Nabi SAW mandi setelah 
fajar dan berpuasa). Dia juga menyebutkan hadits Aisyah dan Ummu 
Salamah yang selaras dengan judul bab. Adapun pembahasan 


selengkapnya tentang hadits ini akan dijelaskan pada dua bab 
berikutnya. 


26. Apabila Orang yang Berpuasa Makan atau Minum Karena 
Lupa 


alay 3 ol SN ab d Bali JaN FE o| Uas JG, 
Sa IG ep 8 Lin Ti jas 9 KASI Ju, 
le ja Ci Ga Oh Ant 

Atha' berkata, “Apabila seseorang memasukkan air ke dalam 


hidung, lalu air tersebut masuk ke dalam tenggorokannya, maka hal 
itu tidak mengapa jika ia tidak mampu menahan.” 


Al Hasan berkata, “Apabila lalat masuk ke dalam tenggorokan, 
maka tidak ada sesuatupun atasnya.” Al Hasan dan Mujahid berkata, 
“Apabila seseorang melakukan senggama karena lupa, maka tidak ada 
sesuatupun atasnya.” 
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- ai Cia ana Na “5 3 La TEea Nee Da 
ALE AP AI lo II Ie ERA oh SIA al na 


An Ai Kaali Ao ab Lan JS 


1933. Dari Abu Hurairah RA, dari Nabi SAW, beliau bersabda, 
“Apabila seseorang lupa, lalu makan dan minum, maka hendaklah ia 
menyempurnakan puasanya. Sesungguhnya  Allah-lah yang 
memberinya makan dan minum.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab apabila orang yang berpuasa makan dan minum karena 
lupa). Yakni, apakah ia wajib mengganti puasanya atau tidak? Ini 
merupakan masalah masyhur yang diperselisihkan oleh para ulama. 
Mayoritas ulama berpendapat tidak wajib mengganti puasanya. 
Sementara diriwayatkan dari Malik bahwa puasanya batal dan wajib 
menggantinya. Al Oadhi Iyadh berkata, “Ini merupakan pendapat 
yang masyhur dari Imam Malik, yang merupakan pendapat gurunya, 
yaitu Rabi”, serta seluruh pengikut Imam Malik. Akan tetapi mereka 
membedakan antara puasa sunah dan wajib.” Ad-Dawudi berkata, 
“Barangkali hadits itu tidak sampai kepada Imam Malik, atau dia 
menakwilkannya dalam arti tidak berdosa.” 

Ui do) pi Yaa sai yaah Jt o1 she JB) (dtha" 
berkata, “Apabila seseorang memasukkan air ke dalam hidung lalu 
air tersebut masuk ke tenggorokannya, maka itu tidak mengapa jika ia 
tidak mampu menahan.”). Yakni, ia berusaha mengeluarkan air, tetapi 
tidak mampu menahan air masuk. Apabila ia mampu mengeluarkan 
air, tetapi ia tidak melakukannya hingga akhirnya air masuk ke dalam 
tenggorokannya, maka puasanya batal. Disebutkan dalam riwayat Abu 
Dzar dan An-Nasafi, Was Y ipb Y (Tidak mengapa, ia tidak mampu). 


Yakni tidak menyebutkan kata o! (jika). Berdasarkan riwayat ini, 


maka kalimat “Tidak mampu” adalah kalimat baru yang berkedudukan 
sebagai alasan bagi kalimat “Tidak mengapa”. 
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Abdurrazzag menyebutkan atsar ini melalui sanad yang 
maushul dari Ibnu Juraij, Y :J8 Ab (9 sd! Ja Ping Old! 2eland UJI 
Sia “nh (Aku berkata kepada Atha”, “Seseorang memasukkan air ke 


dalam hidung, lalu air itu masuk ke tenggorokannya.” Dia berkata, 
“Hal itu tidak mengapa”). 


Abdurrazzag berkata, “Hal ini dikatakan pula oleh Ma'mar dari 
Oatadah.” Sementara Ibnu Abi Syaibah berkata, “Makhlad telah 
menceritakan kepada kami dari Ibnu Abi Juraij, :s laa) Je VJ o 
Bs Y pk Y Ju (gila Sd tali Jang 2 peraal (Seseorang berkata 
kepada Atha', “Aku berkumis Kamu jalu air masuk ke dalam 


tenggorokanku.” Dia berkata, “Tidak mengapa, ia tidak mampu 
menahan. ”).” Hal ini memperkuat riwayat Abu Dzar dan An-Nasafi. 

ae saga 8 Lin aa Je3 01 #ekadi Ju3 (AI Hasan berkata, 
“Apabila lalat masuk ke dalam tenggorokan seseorang, maka tidak 
ada sesuatu pun atasnya.”). Ibnu Abi Syaibah menyebutkannya 
dengan sanad yang maushul melalui jalur Ibnu Abi Najih dari 
Mujahid, dari Ibnu Abbas tentang seorang laki-laki, yang sedang 
berpuasa dan seekor lalat masuk ke dalam tenggorokannya, maka Ibnu 
Abbas berkata, “Puasanya tidak batal.” Lalu diriwayatkan dari Waki', 
dari Rabi”, dari Al Hasan, dia berkata, “Puasanya tidak batal.” 


Hubungan kedua atsar ini dengan judul bab adalah bahwa orang 
yang kemasukan air atau lalat ke dalam tenggorokannya tanpa 
disengaja, maka kedudukannya sama seperti orang yang lupa. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Imam Bukhari memasukkan 
persoalan orang yang tidak mampu menahan ke dalam bab tentang 
orang yang lupa, karena keduanya memiliki kesamaan dari segi 
ketidaksengajaan dan tidak adanya kebebasan memilih.” 


Ibnu Mundzir menukil kesepakatan bahwa orang yang 
tenggorokannya kemasukan lalat saat berpuasa, maka tidak ada 
sesuatu pun atasnya. Namun, ulama selainnya menukil dari Asyhab 
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bahwa ia berkata, “Lebih aku sukai jika ia mengganti puasanya.” 
Pendapat ini dikutip oleh Ibnu At-Tin. 


Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Masuknya lalat benar-benar 
di luar kemampuan dan pilihan dibandingkan dengan masuknya air, 
sebab lalat masuk dengan sendirinya. Berbeda dengan memasukkan 
air ke dalam hidung dan berkumur-kumur, dimana hal ini ada andil 
dari orang yang bersangkutan.” 


Sementara itu Ibrahim membedakan antara orang yang sadar 
bahwa dirinya sedang berpuasa saat berkumur-kumur dengan orang 
yang lupa, dimana orang yang sadar diwajibkan mengganti puasanya. 
Dari Sya'bi dikatakan, apabila seseorang kemasukan air ke dalam 
tenggorokannya akibat berkumur-kumur atau memasukkan air ke 
hidung untuk tujuan shalat, maka ia tidak perlu mengganti puasanya. 
Tetapi bila bukan tujuan tersebut, maka ia wajib menggantinya. 

ala ap YG Lali Br O Datar mod Ti J83 (Al Hasan dan Mujahid 
berkata, “Apabila seseorang melakukan senggama karena lupa, maka 
tidak ada sesuatupun atasnya.”). Abdurrazzag menyebutkan kedua 
atsar ini melalui sanad yang maushul, Ibnu Juraij telah menceritakan 
kepada kami dari Ibnu Abu Najih, dari Mujahid, dia berkata: Telah 
diceritakan kepada kami, 44 & Utan (d lmb iko 3 Sial Jar) sb 
gi H3 wc (Apabila seorang laki-laki yang sedang puasa 
berhubungan intim dengan istrinya pada bulan Ramadhan dalam 
keadaan lupa, maka tidak ada sesuatupun baginya atas perbuatan 
itu). 

Diriwayatkan pula dari Ats-Tsauri, dari seorang laki-laki, dari 
Al Hasan, dia berkata, “Kedudukannya sama seperti orang yang 


makan atau minum karena lupa.” Dari Atsar Al Hasan tampak 
kesesuaian pencantumannya terhadap judul bab. 


Kemudian diriwayatkan pula dari Ibnu Juraij bahwasanya ia 
bertanya kepada Atha' tentang seorang laki-laki yang berhubungan 
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intim dengan istrinya di bulan Ramadhan karena lupa, dia berkata, “Ia 
tidak lupa. Untuk semua ini, wajib baginya mengganti puasa.” 


Pendapat Atha' diikuti oleh Al Auza'i, Al-Laits, Malik dan 
Ahmad pada salah satu pendapatnya, serta salah satu pendapat dalam 
madzhab Syafi'i. Semua ulama ini membedakan antara makan dan 
senggama. Sementara pendapat yang masyhur dari Imam Ahmad 
mengatakan, “Ia juga wajib membayar kafarat”. Adapun alasan yang 
dikemukakan adalah singkatnya waktu senggama dalam keadaan lupa 
dibandingkan -saat makan. Lalu sebagian ulama madzhab Syafi'i 
memasukkan di dalamnya orang yang memakan makanan yang cukup 
banyak. karena sangat jarang terjadi seseorang bisa lupa —sedang 
berpuasa— pada kondisi seperti ini. 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Imam Malik berpendapat bahwa 
orang yang berpuasa lalu makan atau minum karena lupa, maka ia 
wajib mengganti puasanya berdasarkan giyas (analogi). karena rukun- 
rukun puasa telah hilang, sedangkan rukun tersebut termasuk hal-hal 
yang diperintahkan. Sementara kaidah dasar mengatakan bahwa “lupa” 
tidak berpengaruh pada hal-hal yang diperintahkan.” 


Dia juga berkata, “Adapun landasan bagi mereka yang tidak 
mewajibkan mengganti puasa adalah hadits Abu Hurairah yang 
memerintahkan untuk menyempurnakan puasanya. Secara zhahir, 
riwayat ini dipahami menurut hakikat syar'i dan menjadi dalil sampai 
ditemukan dalil yang menunjukkan bahwa yang dimaksud puasa di 
sini adalah puasa dalam arti bahasa.” Seakan-akan dia hendak 
mensinyalir perkataan Ibnu Al Oishar, “Sesungguhnya makna 
perkataan “Hendaklah ia menyempurnakan puasanya” yakni puasa 
yang sedang ia jalani, tetapi tidak ada pernyataan yang menafikan arti 
mengganti (gadha”).” 


Ibnu Dagig berkata, “Adapun lafazh “Sesungguhnya Allah telah 
memberinya makan dan minum' termasuk perkara yang mungkin 
dijadikan dalil bahwa hukum puasa tersebut adalah sah, karena adanya 
isyarat bahwa perbuatan yang dilakukan tidak dinisbatkan kepadanya. 


178 — FATHUL BAARI 





Seandainya puasanya batal, niscaya hukum tersebut dinisbatkan 
kepadanya.” 


Dia juga berkata, “Dikaitkannya hukum dengan makan dan 
minum hanyalah ditinjau dari keadaan yang umum, sebab melakukan 
senggama sangat jarang terjadi dibandingkan makan dan minum. 
Menyebutkan hukum dalam konteks yang umum tidak memiliki 
makna implisit bahwa hukum terbatas pada perkara tersebut.” 


Masalah ini diperselisihkan pula oleh para ulama yang 
berpendapat bahwa orang yang berpuasa lalu makan karena lupa, 
maka ia tidak wajib menggantinya. Begitu pula mereka yang 
mengatakan bahwa puasa orang yang senggama karena lupa dianggap 
batal, mereka berbeda pendapat apakah selain mengganti puasa juga 
diwajibkan membayar kafarat atau tidak, meskipun mereka sepakat 
bahwa orang yang berpuasa Jalu makan dan minum karena lupa tidak 
wajib membayar kafarat. Semua ini bermuara kepada pendeknya 
waktu seseorang bisa lupa saat senggama dibandingkan saat makan. 
Barangsiapa hendak memasukkan senggama dalam perkara yang 
disebutkan secara tekstual, maka yang menjadi pedomannya adalah 
giyas (analogi). Namun, apabila analogi itu disertai adanya perbedaan, 
maka tidak dapat diterima, kecuali apabila mereka dapat menjelaskan 
bahwa perbedaan itu tidak memberi pengaruh dari sisi hukum. 


Sebagian ulama madzhab Syafi'i menjawab bahwa tidak adanya 
kewajiban mengganti puasa bagi yang melakukan senggama adalah 
berdasarkan keumuman sabda beliau SAW pada sebagian jalur 
periwayatan, Os) Ka 8, asi « (Barangsiapa membatalkan puasa 
pada bulan Ramadhan...) Karena kata “membatalkan puasa 
mempunyai pengertian yang luas, mencakup membatalkan puasa 
karena makan, minum maupun senggama. Disebutkannya makan dan 
minum secara spesifik pada jalur lain adalah karena keduanya sering 
terjadi dan sulit dihindari. 
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ye Sa 13! (apabila ia lupa lalu makan). Dalam riwayat Imam 
Muslim melalui jalur Ismail dari Hisyam disebutkan, pai ny an u 


js 8 (Barangsiapa lupa sedang ia berpuasa lalu makan). 


Imam Bukhari menyebutkan dalam pembahasan tentang nadzar 
melalui jalur Auf dari Ibnu Sirin, te 5 twb JSI Lp (Barangsiapa 
makan karena lupa dan dia sedang berpuasa). 


Dalam riwayat Abu Daud melalui jalur Hubaib bin Syahid dan 
Ayyub dari Ibnu Sirin, dari Abu Hurairah, «$! Al Ia) G Jd de er 
iko Viy Cab Ki SSI (Seorang laki-laki datang dan berkata, 
“Wahai Rasulullah! Sesungguhnya aku makan dan minum karena 
lupa sementara aku sedang berpuasa.”). Laki-laki yang dimaksud 


adalah Abu Hurairah, perawi hadits, dan hadits ini diriwayatkan oleh 
Ad-Daruguthni melalui sanad yang lemah. 


Ina An Bean Eta F 
dlu Al daabi WP (sesungguhnya Allah yang memberinya makan 
dan minum). Dalam riwayat At-Tirmidzi disebutkan, 4, 3) & Wp 


ai (Sesungguhnya ia adalah rezeki yang diberikan Allah). 


Dalam riwayat Ad-Daruguthni melalui jalur Ibnu Aliyah dari 
Hisyam disebutkan, 4! JW Ai 3 3), A WP (Sesungguhnya ia 


adalah rezeki yang ditujukan Allah Ta'ala kepadanya). Ibnu Al Arabi 
berkata, “Para ahli fikih di seluruh pelosok negeri berpegang dengan 
makna zhahir hadits ini. Sementara Imam Malik memahami bahwa 
membatalkan puasa merupakan lawan dari berpuasa, dan menahan 
(dari segala yang membatalkan) merupakan rukun puasa seperti 
halnya lupa satu rakaat saat shalat.” 


Dia juga berkata, “Imam Ad-Daruguthni meriwayatkan dalam 
hadits tersebut, “Tidak ada kewajiban mengganti atasmu”. Maka, para 
ulama madzhab kami menakwilkan bahwa maknanya adalah tidak ada 
kewajiban bagimu mengganti puasa saat ini. Namun, ini adalah 
penakwilan yang terkesan dipaksakan. Hanya saja saya mengatakan, 
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semoga hadits itu shahih agar kami mengikuti dan berpendapat seperti 
itu. Kecuali menurut kaidah dasar madzhab Imam Malik yang 
mengatakan bahwa apabila khabar ahad menyelisihi kaidah-kaidah 
dasar, maka ia tidak dapat diamalkan. Ketika hadits pertama 
disebutkan selaras dengan kaidah dasar, maka kami pun 
mengamalkannya. Adapun hadits kedua tidak sesuai dengan kaidah 
tersebut, maka kami tidak mengamalkannya.” 


Imam Al Ourthubi berkata, “Hadits ini dijadikan dalil oleh para 
ulama yang tidak mewajibkan mengganti puasa bagi orang yang 
makan dan minum karena lupa. Namun, argumentasi mereka dijawab 
bahwa hadits itu tidak menyinggung masalah mengganti puasa, maka 
mungkin dipahami bahwa yang dimaksud adalah perbuatan itu tidak 
mendapatkan sanksi (hukuman), karena yang dituntut adalah puasa 
seharian tanpa cacat. Akan tetapi Ad-Daruguthni meriwayatkan 
tentang tidak adanya kewajiban mengganti puasa. Riwayat ini 
merupakan pemutus bagi persoalan yang ada, hanya saja yang menjadi 
permasalahan adalah akurasi riwayat tersebut. Apabila shahih, maka 
harus dikatakan bahwa mereka yang makan dan minum karena lupa 
tidak wajib mengganti puasanya.” 


Sebagian ulama madzhab Maliki mengatakan bahwa hadits 
tersebut dipahami dalam konteks puasa sunah, seperti diriwayatkan 
oleh Ibnu At-Tin dari Ibnu Sya'ban, demikian juga yang dikatakan 
Ibnu Al Oishar. Mereka beralasan bahwa hadits itu tidak menetapkan 
puasa “Ramadhan” sehingga dipahami sebagai puasa sunah. 

Al Muhallab dan selainnya berkata, “Tidak disebutkan dalam 
hadits tentang keharusan mengganti puasa, sehingga dipahami tidak 
adanya kewajiban membayar kafarat, diampuni dosanya dan niatnya 
tetap sebagaimana yang ia niatkan sejak malam hari.” 

Semua itu dapat dijawab dengan riwayat yang dinukil oleh Ibnu 
Khuzaimah, Ibnu Hibban, Al Hakim dan Ad-Daruguthni melalui jalur 
Muhammad bin Abdullah Al Anshari dari Muhammad bin Umar, dan 
dari Abu Salamah, dari Abu Hurairah dengan lafazh, 45 ($ Jai iya 
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TI Yo IE sad MCM OKan, (Barangsiapa membatalkan puasa 
pada bulan Ramadhan karena lupa, maka ia tidak wajib mengganti 
dan tidak ada kafarat baginya). Hadits ini menyebutkan Ramadhan 
secara spesifik dan menegaskan tidak adanya kewajiban mengganti 
puasa. Ad-Daruguthni berkata, “Hadits ini hanya diriwayatkan oleh 
Muhammad bin Marzug dari Al Anshari.” Akan tetapi, pendapatnya 
disanggah bahwa Ibnu Khuzaimah telah meriwayatkannya melalui 
jalur Ibrahim bin Muhammad Al Bahili. Demikian pula Al Hakim 
meriwayatkannya melalui jalur Abu Hatim Ar-Razi, keduanya 
menukil dari Al Anshari. 


Dengan demikian, yang menyendiri dalam meriwayatkan hadits 
itu adalah Al Anshari seperti dikatakan oleh Al Baihagi, tetapi ia 
adalah perawi yang tsigah (terpercaya). Maksudnya, dia menyendiri 
dalam menyebutkan masalah tidak adanya kewajiban mengganti 
puasa, bukan masalah menyebutkan Ramadhan, karena An-Nasa'i 
telah meriwayatkan hadits melalui jalur Ali bin Bakkar dari 
Muhammad bin Amr dengan lafazh, Lau Oka, - e, Nan L dr Fi e, 


Trap babi JW (Tentang seseorang yang makan di bulan 


Ramadhan karena lupa. Beliau bersabda, “Allah yang memberinya 
makan dan minum.”). Keterangan yang menggugurkan kewajiban 
mengganti puasa telah disebutkan pula melalui jalur lain dari Abu 
Hurairah, seperti diriwayatkan oleh Ad-Daruguthni melalui riwayat 
Muhammad bin Isa bin Ath-Thiba' dari Ibnu Aliyah, dari Hisyam, 
dari Ibnu Sirin dengan lafazh, “le skad Y3 Ad) dh BL Opa up 
(sesungguhnya ia adalah rezeki yang ditujukan Allah kepadanya dan 
tidak ada kewajiban mengganti atasnya). Lalu setelah menyebutkan 
hadits ini, dia berkata, “Sanad-nya shahih, semua perawinya tsigah.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, tetapi hadits ini —dalam riwayat 
Muslim dan selainnya melalui jalur Ibnu Aliyah— tidak 
mencantumkan tambahan tersebut. Ad-Daruguthni meriwayatkan pula 
tentang tidak adanya kewajiban mengganti dari riwayat Abu Rafi”, 
Abu Sa'id Al Magburi, Al Walid bin Abdurrahman dan Atha' bin 
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Yasar, semuanya dari Abu Hurairah. Dia meriwayatkan pula dari 
hadits Abu Sa'id, dari Nabi SAW, 42 ska YG Cat Oak) ya d JSI La 
(Barangsiapa makan di bulan Ramadhan karena lupa, maka ia tidak 
wajib mengganti). Meskipun sanad hadits ini lemah, tetapi layak 
dijadikan sebagai riwayat penguat. Minimal derajat riwayat yang 
menyebutkan keterangan tambahan ini adalah hasan, maka boleh 


dijadikan hujjah. Sementara tercatat dalam sejumlah persoalan, para 


ulama berhujjah dengan riwayat yang tingkatannya lebih rendah dari 
hadits ini. Di samping itu, dikuatkan oleh kenyataan bahwa sejumlah 
sahabat berfatwa demikian dan tidak ada yang menyalahi pendapat 
mereka, di antara mereka —seperti dikatakan oleh Ibnu Mundzir, Ibnu 
Hazm dan selain keduanya— adalah Ali bin Abi Thalib, Zaid bin 
Tsabit, Abu Hurairah dan Ibnu Umar. Riwayat tersebut selaras dengan 
firman Allah, X3 LL Wu SIAP LSI) (Akan tetapi Dia 
menghukum kamu atas apa yang dilakukan oleh hati kamu). Dalam 
hal ini “lupa” tidak termasuk perkara yang dilakukan hati. Hal ini 
sesuai dengan analogi yang menyatakan bahwa shalat menjadi batal 
karena makan dengan sengaja dan tidak batal karena lupa, demikian 
juga dengan puasa. 


Adapun analogi yang disebutkan Ibnu Al Arabi bertentangan 
dengan nash, maka ini tidak diterima, dan penolakannya terhadap 
khabar ahad yang shahih hanya dengan dalih menyelisihi kaidah 
dasar tidak dapat dibenarkan, sebab khabar ahad adalah kaidah yang 
berdiri sendiri dalam masalah puasa. Barangsiapa menolaknya dengan 
analogi terhadap shalat, maka ia telah memasukkan kaidah dalam 
kaidah. Apabila dibuka kesempatan menolak hadits-hadits shahih 
dengan dalih seperti itu, niscaya hanya sedikit hadits yang tersisa. 


Pada hadits ini terdapat keterangan tentang kelembutan Allah 
terhadap hamba-hamba-Nya, pemberian kemudahan bagi mereka, dan 
diangkatnya kesulitan serta dosa mereka. 


Imam Ahmad meriwayatkan sebab lahirnya hadits ini melalui 
jalur Ummu Hakim binti Dinar dari mantan majikannya, Ummu Ishag, 
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Pa MB MA Ten ab Pen LA pet ANU Tu bgs Pa angin ane Pa 
WI DA pi laa TISU IP Ga Irta 30 Gekag dle AI ala ai is LIS 
ala Ae CIA JB Sek WAN UV seed 3G JW Kaito IS 
Pn ME SN Gn sa Bak | ana : 
SSI AI dita Bj A Wu Ulago MI :eka3 (Ja pernah berada di sisi Nabi 
SAW, lalu didatangkan satu piring tsarid (bubur) dan ia makan 
bersama beliau. Kemudian ia ingat bahwa ia sedang puasa. Maka 
zul Yadain berkata kepadanya, “Sekarang engkau telah kenyang?” 


Nabi SAW bersabda,  “Sempurnakanlah  puasamu, karena 
sesungguhnya itu adalah rezeki yang ditujukan Allah kepadamu. ”). 


Pada riwayat ini terdapat bantahan bagi mereka yang 
membedakan antara makan yang sedikit dengan makan yang banyak. 


Di antara kejadian langka dalam masalah ini adalah apa yang 
diriwayatkan Abdurrazzag dari Ibnu Juraij, dari Amr bin Dinar, bahwa 
seseorang datang kepada Abu Hurairah RA dan berkata, “Di pagi hari 
aku dalam keadaan puasa, lalu aku lupa dan makan.” Abu Hurairah 
berkata, “Tidak mengapa.” Orang itu berkata, “Kemudian aku masuk 
menemui seseorang dan aku lupa, lalu aku makan dan minum.” Abu 
Hurairah berkata, “Tidak mengapa, Allah yang memberimu makan 
dan minum.” Kemudian orang itu berkata, “Aku masuk lagi menemui 
orang lain dan aku lupa, lalu aku makan.” Abu Hurairah RA berkata, 
“Engkau adalah orang yang belum terbiasa mengerjakan puasa.” 


27. Siwak Basah dan Kering bagi Orang yang Berpuasa 


AE Ag de Ko Ah AB Tah oi Ae ep 


an Papi £ or- at 2 "4 & 2. Teo Tg Ta 
RA Penata -$ 03X 
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ah dl 2 Io AD PA 23 Ae of Y KAI 


ja Iya SU AI 3 
BL wib Sradah BPI Aa da AN gp ane A5, 
dn) MEI 35 s2 JG, SN 


Disebutkan dari Amir bin Rabi'ah, dia berkata, “Aku melihat 
Nabi SAW menggosok gigi dan beliau sedang berpuasa, dimana aku 
tidak menghitung jumlah dan bilangannya.” 

Abu Hurairah RA meriwayatkan dari Nabi SAW, “Seandainya 
tidak memberatkan umatku, niscaya aku akan memerintahkan mereka 


menggosok gigi setiap kali wudhu.” 


Serupa dengannya, diriwayatkan dari Jabir dan Zaid bin Khalid 
dari Nabi SAW, dan Nabi tidak mengkhususkan orang yang berpuasa 
dari yang lainnya. 

Aisyah RA meriwayatkan dari Nabi SAW, “Menggosok gigi 
dapat membersihkan mulut dan menjadikan Allah ridha.” Atha' dan 
Gatadah berkata, “Ia menelan ludahnya.” 


ge sz” 


Sk Ne Lan 6 
SAN SI JS NYA Xn PENY Jramaas 


Pe. 


east Dal Men dan ada 
DN Lo Ke 1JB e CAN Tu JH pe 


Pd 
s 1 Es -. 0. Dan TE ana aa 


ea anna In does ena kana 


1934. Dari Humran, “Aku melihat Utsman RA berwudhu, dia 
menuangkan (air) pada kedua tangannya tiga kali, kemudian 
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berkumur-kumur dan memasukkan air ke dalam hidung, membasuh 
wajahnya tiga kali, lalu membasuh tangannya yang kanan hingga siku 
tiga kali. Kemudian mencuci tangannya yang kiri hingga siku tiga 
kali, lalu mengusap kepalanya. Kemudian membasuh kakinya yang 
kanan tiga kali, lalu yang kiri tiga kali. Kemudian dia berkata, "Aku 
melihat Rasulullah SAW berwudhu seperti wudhuku ini”. Setelah itu 
dia berkata, “Barangsiapa mengerjakan wudhu seperti wudhuku ini 
kemudian shalat dua rakaat tanpa membisikkan sesuatu kepada 
dirinya, niscaya Allah akan mengampuni dosa-dosanya yang telah 


, »”9 


lalu”. 


Keterangan Hadits: 


Dengan judul bab ini, Imam Bukhari mengisyaratkan bantahan 
terhadap mereka yang tidak menyukai orang yang berpuasa untuk 
menggosok gigi dengan menggunakan siwak basah seperti pendapat 
ulama madzhab Maliki dan Asy-Sya'bi. Pada bab sebelumnya telah 
diterangkan bagaimana Ibnu Sirin menggiyaskan (menganalogikan) 
siwak basah dengan air yang digunakan berkumur-kumur. Dari sini 
tampak kesesuaian penyebutan hadits Utsman tentang sifat wudhu di 
bab ini yang menyebutkan bahwa Utsman berkumur-kumur dan 
memasukkan air ke dalam hidung, lalu berkata, “Barangsiapa 
mengerjakan wudhu seperti wudhuku ini...”. Dia tidak membedakan 
antara orang yang berpuasa dan orang yang tidak berpuasa. Kemudian 
hal itu diperkuat oleh apa yang akan disebutkan dalam hadits Abu 
Hurairah di bab ini. 


Pe 230 Ina 2122 eta NX Lc. aloe Cun Le 0 PA PAN SANA 

te ga Di pekan ANE AI ea SAI AN 2 Anh oi PE PSA 
37 oi Tn ea, . . . . . : “ 
3 yi KY Lb (Disebutkan dari Amir bin Rabi'ah, dia berkata, “Aku 


melihat Nabi SAW menggosok gigi dan beliau sedang berpuasa, 
dimana aku menghitung jumlah dan bilangannya.”). Imam Ahmad, 
Abu Daud dan At-Tirmidzi menyebutkan riwayat ini dengan sanad 
yang maushul melalui jalur Ashim bin Ubaidillah dari Abdullah bin 
Amir bin Rabi'ah, dari bapaknya. 
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Ibnu Khuzaimah dalam kitab Shahih-nya menyebutkan, 
“Sebelumnya saya tidak mau menukil hadits Ashim, lalu saya 
memperhatikan ternyata  Syu'bah dan  Ats-Tsauri telah 
meriwayatkannya darinya”. Riwayat tersebut dinukil pula oleh Yahya 
dan Abdurrahman dari Ats-Tsauri, dari Ashim. Sementara Imam 
Malik telah meriwayatkan satu hadits dari Ashim pada selain kitab Al 
Muwaththa' 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, riwayat itu dinyatakan lemah oleh 
Ibnu Ma'in, Adz-Dzuhali, Bukhari dan sejumlah ulama lainnya. 


Hubungan atsar ini dengan judul bab mengisyaratkan bahwa 
beliau senantiasa menggosok gigi tanpa membedakan antara siwak 
basah dan siwak kering. Pandangan ini bangun di atas kaidah dasar 
Imam Bukhari yang memberlakukan lafazh mutlak sebagaimana 
cakupan lafazh yang bersifat umum, atau sesuatu yang bersifat umum 
dalam lingkup individu berlaku umum dalam semua keadaan. Hal itu 
telah dia isyaratkan dalam perkataannya, “Dan beliau tidak 
mengkhususkan orang yang berpuasa dari yang lainnya”. Yakni, tidak 
dikhususkan pula siwak yang basah dari siwak yang kering. 


Berdasarkan penjelasan ini tampak kesesuaian antara semua 
atsar yang disebutkan dengan judul bab. Adapun hal yang 
menyatukannya adalah sabda beliau SAW dalam hadits Abu Hurairah, 
“Niscaya aku akan memerintahkan mereka menggosok gigi pada 
setiap kali wudhu”, dimana hal ini berkonsekuensi bolehnya 
menggosok gigi pada setiap waktu dan semua keadaan. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Imam Bukhari menetapkan syariat 
menggosok gigi bagi orang yang berpuasa berdasarkan dalil khusus, 
kemudian dia menyimpulkannya dari dalil-dalil umum yang 
mencakup orang yang menggosok gigi dan apa yang digunakan untuk 
menggosok gigi. Setelah itu, dia juga menyimpulkan perkara yang 
lebih umum daripada menggosok gigi, yaitu berkumur-kumur, dimana 
itu lebih hebat dibandingkan menggosok gigi dengan menggunakan 
siwak basah.” 


FATHUL BAARI — 187 


Hb Ba pi Tgl DV pai kg TEA Kop Te S3 
(Misyah RA meriwayatkan dari Nabi SAW, “Menggosok gigi dapat 
membersihkan mulut dan menjadikan Allah ridha.”). Imam Ahmad, 
An-Nasa'i, Ibnu Khuzaimah dan Ibnu Hibban menyebutkan bahwa 
riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul melalui jalur 
Abdurrahman bin Abdullah bin Abu Atig Muhammad bin 
Abdurrahman bin Abu Bakar Ash-Shiddig dari bapaknya, dari Aisyah. 
Dari Abdurrahman diriwayatkan pula oleh Yazid bin Zurai', Ad- 
Darawardi, Sulaiman bin Bilal serta sejumlah ulama lain. Namun, 
Hammad bin Salamah menyelisihi mereka, dia meriwayatkan dari 
Abdurrahman bin Abu Atig dari bapaknya, dari Abu Bakar Ash- 
Shiddig, seperti dikutip oleh Abu Ya'la dan As-Sarraj dalam kitab 
Musnad masing-masing dari Abdul A'la bin Hammad, dari Hammad 
bin Salamah. Abu Ya'la berkata dalam riwayatnya, “Ini adalah 
kesalahan, adapun yang benar adalah dari Aisyah.” 

“3 HS 358, sb JE3 . (dtha' dan Oatadah berkata, “Ia 
menelan ludahnya.”). Sa'id bin Manshur meriwayatkan atsar Atha' 
melalui sanad yang maushul, dan akan disebutkan pada bab 
berikutnya. Sedangkan Atsar Gatadah telah disebutkan melalui sanad 
yang maushul oleh Abd bin Humaid dalam tafsirnya dari 
Abdurrazzag, dari Ma'mar, dari Oatadah dengan redaksi yang sama 
seperti di atas. Adapun hubungannya dengan judul bab adalah bahwa 
maksimal yang dikhawatirkan dalam menggunakan siwak basah 
adalah sebagian siwak tersebut akan terpencar dalam mulut, dan ini 
sama seperti air yang digunakan untuk berkumur-kumur. Apabila ia 
telah mengeluarkannya dari mulutnya, maka tidak ada bahaya baginya 
untuk menelan ludahnya. 


03m. BN BN Tn aa Perut N 3 2 Len Hae 
CPI Ae ol Yg deng ES elo al ep dug 
2 103 s ks Wedu (Abu Hurairah meriwayatkan dari Nabi SAW, 


“Seandainya tidak memberatkan umatku, niscaya aku akan 
memerintahkan mereka menggosok gigi pada setiap kali wudhu.”). 
An-Nasa'i menyebutkannya dengan sanad yang maushul melalui jalur 
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Bisyr bin Umar dari Malik, dari Ibnu Syihab, dari Humaid, dari Abu 
Hurairah dengan redaksi yang sama seperti lafazh di atas. 


Ibnu Khuzaimah juga meriwayatkan melalui jalur Rauh bin 
Ubadah dari Malik dengan lafazh, sx? s & Node AN (Niscaya 
aku akan memerintahkan mereka menggosok gigi bersamaan dengan 
setiap kali wudhu). Hadits yang dimaksud terdapat pula dalam Shahih 
.Bukhari dan Shahih Muslim melalui jalur lain dengan lafazh yang lain 
pula. Sementara An-Nasa'i meriwayatkan melalui jalur Abdurrahman 
As-Sarraj dari Sa'id Al Magburi, dari Abu Hurairah dengan lafazh, Yg 


:rp3 S & BN gan ara Tap Fi SA IK ga ah Oi (Seandainya tidak 
memberatkan umatku, niscaya aku akan mewajibkan mereka 
menggosok gigi bersamaan dengan setiap kali wudhu). 


ag Ia Ko NE Hi Wih Ae Pp Epi Sgp) (serupa 
dengannya diriwayatkan dari Jabir dan Zaid bin Khalid dari Nabi 
SAW). Abu Nw'aim dalam pembahasan tentang siwak telah 
meriwayatkan dengan sanad yang maushul melalui jalur Abdullah bin 
Muhammad bin Ugail dari Jabir dengan lafazh, 5. ya Be si Fa 


(setiap shalat menggosok gigi). Namun akurasi daa Abdullah 
diperselisihkan. Ibnu Adi meriwayatkan melalui jalur lain dari Jabir 
dengan lafazh, Zi 4l£ Ws! Cas (Niscaya aku akan menetapkan 
menggosok gigi sebagai suatu keharusan atas mereka). Akan tetapi 
sanad-nya dha'if (lemah). 

Penulis kitab Sunan dan Imam Ahmad menukil hadits Zaid bin 
Khalid melalui sanad yang maushul melalui jalur Muhammad bin 
Ishag dari Muhammad bin Ibrahim At-Taimi, dari Abu Salamah, 
darinya, 13X JS X5 (Pada setiap kali shalat). 


Imam At-Tirmidzi meriwayatkan dari Imam Bukhari bahwa ia 
bertanya kepadanya tentang riwayat Muhamamd bin Amr dari Abu 
Salamah, dari Abu Hurairah: dan riwayat Muhammad bin Ibrahim dari 
Abu Salamah, dari Zaid bin Khalid, maka Imam Bukhari berkata, 
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“Riwayat Muhammad bin Ibrahim lebih shahih.” At-Tirmidzi berkata, 
“Kedua hadits itu adalah shahih menurut pendapatku.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, Imam Bukhari mengunggulkan jalur 
periwayatan Muhammad bin Ibrahim karena dua hal: 


Pertama, dalam riwayat tersebut terdapat kisah tentang 
perkataan Abu Salamah, “Zaid bin Khalid meletakkan siwak pada 
dirinya sama seperti letak pena di telinga penulis, setiap kali berangkat 
menuju shalat beliau menggosok gigi”. 


Kedua, riwayat tersebut didukung oleh riwayat lain. Imam 
Ahmad meriwayatkan melalui jalur Yahya bin Abi Katsir: Telah 
menceritakan kepada kami Abu Salamah dari Yazid bin Khalid, lalu 
disebutkan seperti di atas. 


28. Sabda Nabi SAW, “Apabila Berwudhu Hendaklah 
Memasukkan Air ke Dalam Hidungnya” Tanpa Membedakan 
Antara Orang yang Berpuasa dan Lainnya 


Ap aa JI ai Isi JO bal Bp Natan Brg 


intan ye 3 Ganas Ol 2 Uas JG, 


Ul E3 553 D5 calo gang Y, tas S H Hug & 2 
FN xl Ka Ad Jan Fa bb AG BAN 
Al Hasan berkata, “Tidak mengapa memasukkan obat ke hidung 


bagi orang yang berpuasa apabila tidak sampai ke tenggorokannya, 
dan (boleh) bercelak.” 


Atha' berkata, “Apabila (seseorang) berkumur-kumur kemudian 
mengeluarkan air dalam mulutnya, maka tidak berbahaya baginya jika 
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ia tidak menelan ludahnya dan apa yang tersisa di mulutnya? Tidak 
boleh mengunyah sesuatu yang lengket, dan apabila ia menelan 
sesuatu yang lengket, maka aku tidak mengatakan bahwa puasanya 
batal, tetapi hal itu dilarang. Apabila seseorang berkumur-kumur lalu 
air masuk ke tenggorokannya, maka hal itu tidak mengapa, karena ia 
tidak mampu (menahan).” 


Keterangan Hadits: 


(Bab sabda Nabi SAW, “Apabila berwudhu hendaklah 
memasukan air ke dalam hidung.”). Hadits dengan lafazh demikian 
termasuk riwayat yang tidak disebutkan oleh Imam Bukhari dengan 
sanad yang maushul. Adapun Imam Muslim telah meriwayatkannya 
melalui jalur Hammam dari Abu Hurairah. Kami telah 
meriwayatkannya dalam kitab Mushannaf Abdurrazzag serta dalam 
naskah Hammam melalui jalur Ath-Thabrani dari Ishag, darinya, dari 
Ma'mar, dari Hammam dengan lafazh, 8 px sai 13 aa Cai 13 
pang 2 sal (Apabila salah seorang di antara kamu berwudhu, 


hendaklah ia memasukkan air ke dalam hidungnya kemudian 
mengeluarkannya). 


Imam Bukhari mengatakan “Tidak membedakan antara orang 
yang berpuasa dan yang lainnya” berdasarkan pemahamannya, dan 
memang demikianlah hukum dasar memasukkan air ke dalam hidung. 
Akan tetapi telah disebutkan perbedaan antara orang berpuasa dengan 
yang lainnya dalam hal berlebih-lebihan menyedot air dengan hidung, 
seperti diriwayatkan oleh para penulis kitab Sunan dan dinyatakan 
sebagai hadits shahih oleh Ibnu Khuzaimah serta yang lainnya melalui 
jalur Ashim bin Lagith bin Shabrah dari bapaknya bahwa Nabi SAW 
bersabda kepadanya, taite si OI ENI & 84 (Hiruplah hingga 
dalam ketika memasukkan air ke hidung kecuali bila kamu dalam 
keadaan puasa). Seakan-akan maksud Imam Bukhari menyebutkan 
atsar Al Hasan adalah untuk mengisyaratkan kepada perincian ini. 
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ab Pi stali da S | San bpk Gn Y Ha jad J83 (Al Hasan 
berkata, “Tidak mengapa memasukkan obat ke dalam hidung bagi 
orang yang berpuasa jika air tidak sampai ke tenggorokannya.”). 
Ibnu Abi Syaibah menyebutkan riwayat ini dengan sanad yang 
maushul seperti lafazh di atas. Para ulama kufah, Al Auza'i dan Ishag 
berpendapat bahwa orang yang memasukkan obat ke dalam hidung 
wajib mengganti puasanya. Sementara Imam Malik dan Syafi'i 
berpendapat tidak wajib, kecuali apabila air itu masuk ke 
tenggorokannya. Adapun perkataan “dan (boleh) memakai celak” juga 
termasuk perkataan Al Hasan, dan hal ini telah disebutkan sebelum 
dua bab. 


el. sat Ju, (dtha" berkata... dan seterusnya). Sa'id bin 


Manshur menyebutkan riwayat ini dengan sanad yang maushul dari 
Ibnu Al Mubarak, dari Ibnu Juraij: Aku berkata kepada Atha', 
“Bagaimana dengan orang yang berpuasa dan berkumur-kumur lalu 
menelan ludahnya?” Dia berkata, “Tidak mengapa, dan apakah yang 
tersisa di mulutnya?”. Demikian Abdurrazzag meriwayatkannya dari 
Ibnu Juraij. Sementara tercantum pada naskah asli Imam Bukhari 
dengan lafazh, tag S ea IS (apakah yang tersisa di dalam 
mulutnya?). 


Menurut Ibnu Baththal, secara zhahir menelan air sisa kumur- 
kumur di mulut adalah diperbolehkan. Namun, sebenarnya tidak 
demikian, sebab Abdurrazzag telah meriwayatkannya dengan lafazh, 
K3) S e SL (Apakah yang terisa di dalam mulutnya”). Seakan-akan 
lafazh “dzaa” tidak terhapus dalam riwayat Imam Bukhari. Lafazh 
“maa” menurut makna lahir riwayat Imam Bukhari berkedudukan 
sebagai isim maushul (kata penghubung). Sedangkan berdasarkan 
keterangan yang tercantum dalam riwayat Ibnu Juraij, dia 
berkedudukan sebagai istifham (kata tanya). Seakan-akan dia berkata, 


3 Apabila lafazh “maa” dikatakan sebagai isim maushul maka makna hadits tersebut adalah, “Dan yang 
tersisa di mulutnya”. Sedangkan apabila lafazh “maa” dikatakan sebagai istifham, maka maknanya 
adalah, “Dan apakah yang tersisa di mulutnya”. 
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“Adakah sesuatu yang tersisa di mulutnya setelah ia mengeluarkan air, 
kecuali bekas air? Apabila ia menelan ludahnya, maka tidak mengapa 
baginya.” 

8! “lai Kat Y5 (dan tidak boleh mengunyah sesuatu yang 
lengket... dan seterusnya). Dalam riwayat Al Mustamli disebutkan, 
“Dan mengunyah "sesuatu yang lengket”.” Namun, versi pertama lebih 
tepat. Demikian juga yang diriwayatkan Abdurrazzag dari Ibnu Juraij, 
“Aku berkata kepada Atha', apakah boleh orang yang berpuasa 
mengunyah sesuatu yang lengket?” Dia berkata, “Tidak boleh.” Aku 
berkata, “Sesungguhnya ia mengisap ludah yang bercampur dengan 
sesuatu yang lengket, tetapi tidak menelannya.” Dia berkata...." Aku 
berkata kepadanya, “Apakah orang yang berpuasa boleh menggosok 
gigi?” Dia menjawab, “Ya.” Aku berkata kepadanya, “Apakah ia 
(boleh) menelan ludahnya?” Dia menjawab, “Tidak.” Aku berkata, 
“Bagaimana bila ia melakukannya, apakah berbahaya (bagi 
puasanya)?” Dia menjawab, “Tidak, akan tetapi ia dilarang melakukan 
hal itu.” 


Adapun perbedaan pendapat tentang berkumur-kumur telah 
disebutkan pada bab “Orang yang Makan Karena Lupa”. Ibnu 
Mundzir berkata, “Para ulama sepakat membolehkan orang yang 
berpuasa untuk menelan ludahnya berikut apa-apa yang terdapat di 
sela-sela giginya dan tidak dapat dia keluarkan.” Sedangkan menurut 
Abu Hanifah, “Apabila ada daging di sela-sela giginya kemudian ia 
memakannya dengan sengaja, maka ia tidak wajib mengganti 
puasanya.” Namun, mayoritas ulama menyalahinya, karena hal itu 
termasuk kategori makan. Adapun masalah mengunyah “sesuatu yang 
lengket”, sejumlah ulama membolehkannya dengan catatan tidak ada 
sesuatu yang mencair darinya. Apabila ada sesuatu yang mencair 
darinya lalu dia telan, maka menurut jumhur puasanya batal. 


Makna “Al Ilk” (sesuatu yang lengket) adalah apa yang 
dikunyah oleh seseorang kemudian tersisa di mulut seperti permen 


4 Terdapat tempat kosong, dan barangkali ia mengatakan, “Tidak boleh”. 
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karet atau yang sepertinya. Apabila mencair sesuatu darinya dalam 
mulut lalu masuk ke kerongkongan, maka puasanya batal. Jika tidak, 
maka sesungguhnya ia (sesuatu yang lengket) dapat mengeringkan 
mulut serta membuat seseorang bersin sehingga hal ini tidak disukai. 


29. Berhubungan Intim pada Bulan Ramadhan 


Sa 8 0, o : 2, ...9 Boa LEE Duta Aa Teo $£ 0. PAR AND 
Yg pas ab aga Ulin) oya Laga Jail ya aa) BRP GLS Sa) 
hana JEy Laguna GA JB 43 Kalo Op PA Ala dak daa 
AK 
Disebutkan dari Abu Hurairah dan dia nisbatkan kepada Nabi 
SAW, “Barangsiapa membatalkan puasa satu hari di bulan 
Ramadhan bukan karena suatu sebab (syar'i) dan bukan karena 
sakit, maka puasanya tidak dapat diganti dengan puasa sepanjang 
masa, meskipun ia melakukannya.” Demikian pendapat Ibnu Mas'ud. 
Sementara Sa'id bin Musayyab, Asy-Sya'bi, Ibnu Sirin, Ibrahim, 
Oatadah dan Hammad berkata, “Ia dapat berpuasa satu hari untuk 
menggantikannya.” 


SANA AB Gi AR KE Ol ata GA Ji 
SA ASN HAN gi SE AA ig PN oi Aas 
Te Ko AIA OI EA Co TE pala 
Fi On Ha LA 25 KU IE BA JB Ang 


NA Ba Ne Ant eh At 25 2 Ann Se Mu San 
SJU FE SAN GI Ja TAI AL Jt eagle lo 
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lk GX :JE SU 


1935. Dari Yahya —-yaitu Ibnu Sa'idi—b bahwasanya 
Abdurrahman bin Al Gasim mengabarkan kepadanya dari Muhammad 
bin Ja'far bin Az-Zubair bin Al Awwam bin Khuwailid, dari Abbad 
bin Abdullah bin Az-Zubair, ia telah mengabarkan kepadanya bahwa 
ia mendengar Aisyah RA berkata, “Sesungguhnya seorang laki-laki 
mendatangi Nabi SAW dan mengatakan bahwa ia telah terbakar.” 
Nabi SAW bertanya, “Ada apa denganmu?” Dia berkata, “Aku 
melakukan hubungan intim dengan istriku di bulan Ramadhan.” Lalu 
didatangkan kepada Nabi SAW satu keranjang yang biasa dinamakan 
Al Arag. Maka beliau bertanya, “Di manakah orang yang terbakar 
tadi?” Orang itu berkata, “Aku.” Nabi SAW bersabda, 
“Bersedekahlah dengan ini.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab melakukan hubungan intim pada bulan Ramadhan), yakni 
dengan sengaja serta sadar, maka ia wajib membayar kafarat. 

RPP) HP MA Da Ola La Ui GI Ga ih Oh gl YP SN 
tao ol AD ee wal (Disebutkan dari Abu Hurairah dan dia 
nisbatkan kepada Nabi SAW, “Barangsiapa membatalkan puasa satu 
hari pada bulan Ramadhan bukan karena suatu sebab (syar'i) dan 
bukan karena sakit, maka puasanya itu tidak dapat diganti dengan 
puasa sepanjang masa meskipun ia melakukannya.”). Penulis kitab 
Sunan yang empat menyebutkan riwayat ini dengan sanad yang 
maushul, dan Ibnu Khuzaimah menyatakannya sebagai hadits shahih 
melalui jalur Sufyan Ats-Tsauri dan Syu'bah, keduanya dari Hubaib 
bin Abi Tsabit, dari Umarah bin Umair, dari Abu Al Mathus, dari 
bapaknya, dari Abu Hurairah dengan redaksi yang sama seperti di 
atas. 
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Dalam riwayat Syu'bah disebutkan, & dk FN WAS) Las P, 
Ty pi ala o1 3 gak S (Bukan karena keringanan yang diberikan 


Allah Ta'ala kepadanya, niscaya ia tidak dapat menggantinya 
meskipun berpuasa sepanjang masa). 


Imam At-Tirmidzi berkata, “Aku bertanya kepada Imam 
Bukhari mengenai hadits ini, maka dia berkata, “Abu Al Mathus 
bernama Yazid bin Mathus, dan aku tidak mengenal riwayatnya selain 
hadits ini?” Imam Bukhari berkata pula bahwa Abu Al Mathus 
menyendiri dalam meriwayatkan hadits ini, dan aku tidak mengetahui 
apakah bapaknya mendengar riwayat itu langsung dari Abu Hurairah 
atau tidak. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, telah terjadi perbedaan yang sangat 
banyak pada Hubaib bin Abi Tsabit. Dengan demikian, pada riwayat 
tersebut terdapat tiga cacat, yaitu perbedaan versi riwayat yang tidak 
konsisten (idhthirab), ketidaktahuan akan keadaan Abu Al Mathus 
(jahalah), dan keraguan apakah bapak Abu Mathus mendengar 
langsung dari Abu Hurairah atau tidak (Asy-Syak fi as-samaa'). 


Khusus cacat yang ketiga, ini hanya menurut pandangan Imam 
Bukhari yang mempersyaratkan bahwa antara guru dan murid harus 
terbukti pernah bertemu. Lalu Ibnu Hazm menyebutkan melalui jalur 
Al Alla' bin Abdurrahman dari bapaknya, dari Abu Hurairah dengan 
redaksi yang sama sepertinya melalui jalur mauguf. 


Ibnu Baththal berkata, “Imam Bukhari mengisyaratkan dengan 
hadits ini terhadap kewajiban membayar kafarat bagi orang yang tidak 
puasa karena makan atau minum. Hal itu dianalogikan kepada 
senggama. Adapun faktor yang menyatukan keduanya adalah 
melanggar kehormatan bulan Ramadhan dengan mengerjakan hal-hal 
yang merusak puasa secara sengaja.” 


Ibnu Al Manayyar mengukuhkan hal itu dengan mengatakan 
bahwa Imam Bukhari sengaja memberi judul dengan kata jima' 
(senggama) kemudian lafazh ini yang tersebut dalam hadits, tetapi dia 
menyebutkan atsar-atsar tentang membatalkan puasa guna memberi 
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pemahaman bahwa batalnya puasa karena makan dan senggama 
adalah satu makna. 


Namun, menurut saya, Imam Bukhari hendak mengisyaratkan 
dengan atsar-atsar tersebut bahwa kewajiban mengganti puasa 
merupakan persoalan yang diperselisihkan di kalangan ulama 
terdahulu (salaf), sedangkan membatalkan puasa karena senggama 
wajib membayar kafarat. Lalu dia mengisyaratkan dengan hadits Abu 
Hurairah bahwa riwayat ini tidak shahih, sebagaimana kita pahami 
dari sikapnya yang menyebutkan riwayat itu dengan lafazh yang tidak 
tegas menunjukkan ke-shahihan-nya. Meskipun dikatakan hadits itu 
shahih, maka makna zhahirnya memperkuat mereka yang 
berpendapat tidak adanya kewajiban mengganti puasa bagi yang 
membatalkan puasa karena makan, bahkan hal ini tetap berada dalam 
tanggungannya sebagai tambahan siksaan baginya, sebab adanya 
syariat mengganti puasa berkonsekuensi dihapusnya dosa. Akan tetapi 
tidak adanya kewajiban mengganti puasa tidak berarti tidak ada 
keharusan membayar kafarat dalam senggama. Perbedaan antara 
melanggar kehormatan bulan Ramadhan karena makan dengan 
melanggar kehormatannya karena senggama cukup jelas, sehingga 
giyas (analogi) yang dikemukakan tadi tidak dapat dibenarkan. 


Ibnu Al Manayyar berkata yang kesimpulannya, “Sesungguhnya 
makna lafazh hadits “Ja tidak dapat menggantinya dengan puasa 
sepanjang masa', yakni tidak ada cara untuk mencapai kesempurnaan 
puasa tersebut dengan menggantinya, yakni dalam sifatnya secara 
khusus, meskipun ia dapat diganti dalam sifatnya yang bersifat umum. 
Maka, hadits ini tidak dapat dijadikan dalil untuk menafikan 
kewajiban mengganti puasa secara keseluruhan.” Akan tetapi, cukup 
jelas bagaimana penjelasannya terkesan dipaksakan. Konteks atsar 
Ibnu Mas'ud berikut menolak penakwilan (interpretasi) ini. 


oa AA Jb “3 (Demikian pendapat Ibnu Mas'ud), yakni 


sebagaimana indikasi hadits Abu Hurairah. Al Baihagi menyebutkan 
atsar Ibnu Mas'ud melalui sanad yang maushul. Lalu kami 
meriwayatkannya melalui jalur yang lebih ringkas, melalui jalur 
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Manshur dari Washil, dari Mughirah bin Abdullah Al Yasykuri, dia 
berkata: Telah diceritakan kepadaku bahwa Abdullah bin Mas'ud 
berkata, 8 41 gili AI Aa ipad (dls ba Olla La Wi abi Uya 
AA NA ola AI as Ae (Barangsiapa membatalkan puasa satu hari di 
bulan Ramadhan dengan sengaja bukan karena suatu sebab (syar'i), 
niscaya tidak akan mencukupinya (tidak dapat digantikan) puasa 
sepanjang masa hingga bertemu Allah. Apabila menghendaki, Dia 
akan  mengampuninya: dan jika menghendaki, Dia akan 
mengadzabnya). Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul 
oleh Abdurrazzag dan Ibnu Abi Syaibah melalui jalur lain dari 
Washil, dari Mughirah, dari fulan bin Al Harits, dari Ibnu Mas'ud. 


Abdurrazzag dan Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dengan sanad 
yang maushul melalui jalur lain dari Arfijah, dia berkata: Abdullah bin 
Mas'ud berkata, Abdurrazzag dan Ibnu Abi Syaibah menyebutkan 

ka JAS PI pb ab le pb La lah Olah $ Wi al ya 
(Barangsiapa membatalkan puasa satu hari di bulan Ramadhan 
dengan sengaja bukan karena suatu sebab (syar'i), kemudian ia 
mengganti sepanjang masa, niscaya tidak diterima darinya). Melalui 
sanad ini, dinukil pula dari Ali keterangan serupa dengannya. Lalu 
Ibnu Hazm menyebutkan melalui jalur Ibnu Al Mubarak melalui 
sanad yang terputus (mungathi”) bahwa Abu Bakar Ash-Shiddig 
berkata kepada Umar bin Khaththab, 5 Xx Jeli 04 (d Ola) ale Uya 
Si HUI ole (Barangsiapa mengerjakan puasa Ramadhan di selain 
bulan Ramadhan, niscaya puasanya tidak diterima meski ia berpuasa 
sepanjang masa). 

LE Kei GBLA BAL) (AA se AG AANG ena Aan Jp 
TO (Sementara Sa'id bin Musayyab, Asy-Sya 'bi, Ibnu Sirin, Ibrahim 
An-Nakha'i, Oatadah dan Hammad berkata, “Ia berpuasa satu hari 
untuk menggantikannya.”). Adapun riwayat Sa'id bin Al Musayyab 


telah diriwayatkan melalui sanad yang maushul oleh Musaddad dan 
selainnya tentang kisah orang yang melakukan senggama, dia berkata, 
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Ai akang IA Gp cai (Ia berpuasa satu hari untuk 
menggantikannya dan memohon ampun kepada Allah). Namun, saya 
tidak melihat penegasan seperti itu dari dia sehubungan dengan orang 
yang membatalkan puasanya karena makan. Bahkan Ibnu Abi Syaibah 
meriwayatkan melalui jalur Ashim, dia berkata, “Abu Oilabah menulis 
kepada Sa'id bin Al Musayyab dan bertanya tentang seorang laki-laki 
yang membatalkan puasa satu hari di bulan Ramadhan dengan 
sengaja? Dia berkata, “Berpuasa satu bulan”. Aku (Abu Oilabah) 
berkata, “Bagaimana dengan dua hari?” Dia berkata, “Puasa satu 
bulan”. Lalu aku menambah jumlah hari, namun dia berkata, “Puasa 
satu bulan.” 


Ibnu Abdil Barr berkata, “Seakan-akan dia berpendapat bahwa 
puasa Ramadhan wajib dikerjakan secara berkesinambungan. Apabila 
diputuskan dengan tidak berpuasa satu hari karena sengaja, maka 
wajib memulai dari awal hingga satu bulan, sama seperti mereka yang 
wajib mengerjakan puasa sebulan secara berturut-turut, baik karena 
nadzar atau sebab lainnya.” 


Ulama selainnya berpendapat, “Ada kemungkinan yang 
dimaksud adalah setiap satu hari diganti dengan puasa sebulan. Maka, 
perkataan “Bagaimana dengan dua hari? Dia menjawab “puasa 
sebulan”, yakni puasa satu bulan untuk setiap harinya.” Akan tetapi, 
pengertian pertama lebih tepat. Al Bazzar dan Ad-Daruguthni 
meriwayatkan semakna dengan pengertian ini dari Nabi SAW melalui 
jalur Anas, tetapi sanad-nya lemah. 


Adapun tentang Asy-Sya'bi, Sa'id bin Manshur mengatakan: 
Husyaim telah menceritakan kepada kami, Ismail bin Abi Khalid telah 
menceritakan kepada kami dari Asy-Sya'bi tentang seseorang yang 
membatalkan puasa sehari di bulan Ramadhan dengan sengaja, maka 
dia berkata, “Ia berpuasa satu hari untuk menggantikannya, dan 
memohon ampun kepada Allah Azza wa Jalla.” Sedangkan riwayat 
dari Sa'id bin Jubair telah dinukil melalui sanad yang maushul oleh 
Ibnu Abi Syaibah melalui jalur Ya'la bin Hakim dari Sa'id bin 
Jubair... sama seperti di atas. 
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Sementara riwayat dari Ibrahim An-Nakha'i telah dikatakan 
oleh Sa'id bin Manshur, Husyaim telah menceritakan kepada kami ... 
dan Ibnu Abi Syaibah berkata, Syarik telah menceritakan kepada 
kami, keduanya dari Mughirah dari Ibrahim... sama seperti di atas. 
Adapun riwayat Oatadah telah disebutkan oleh Abdurrazzag dari 
Ma'mar, dari Al Hasan dan Oatadah, sehubungan dengan kisah orang 
yang melakukan hubungan intim di siang hari pada bulan Ramadhan. 
Lalu riwayat Hammad (yakni Ibnu Abi Sulaiman) disebutkan oleh 
Abdurrazzag dari Abu Hanifah. 


1, ol (bahwasanya seorang laki-laki). Dikatakan bahwa dia 


adalah Salamah bin Sakhra Al Bayadhi, tetapi pernyataan ini tidak 
benar, seperti yang akan dijelaskan. 


GA &!| (bahwasanya dia terbakar). Akan disebutkan dalam 


hadits Abu Hurairah bahwa ia mengungkapkan dengan perkataan, 
Sia (aku telah binasa). Riwayat dengan lafazh “terbakar” 


menafsirkan lafazh “binasa”. Seakan-akan ketika dia meyakini telah 
melakukan dosa dan akan disiksa di neraka, maka dia mengatakan 
dirinya terbakar akibat perbuatan tersebut. Lalu Nabi SAW 
mengukuhkan sifat tersebut atasnya, beliau bersabda, “Di manakah 
orang yang terbakar?” Ini merupakan isyarat bahwa apabila orang itu 
tetap dalam kondisi demikian, niscaya ia pantas mendapatkan siksa 
tersebut. Hal ini juga memberi asumsi bahwa orang itu melakukannya 
dengan sengaja, seperti yang akan disebutkan. 


0 - 


Ika Bilas (bersedekahlah dengan ini). Demikian disebutkan 


secara ringkas. Lalu Imam Muslim dan Abu Daud menyebutkannya 
melalui jalur Amr bin Al Harits dari Abdurrahman bin Al Oasim 


- 
- o-b- 2 


dengan lafazh, ym! - Jb eng du “1 :JB Bias JO gai Catat 
MEA NA (ust Gaahi gil JW dab as Vita Ge Ie 38 Cemani 
ss yu Tar VJ Uu Ja jus deg Gas: JW (Aku menggauli 
istriku. Beliau bersabaa “Bersedekahlah” Orang itu berkata, “Demi 
Allah! Aku tidak memiliki sesuatu.” Nabi bersabda, “Duduklah!” 
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Maka orang itu pun duduk. Lalu datang seorang laki-laki menuntun 
himar yang membawa makanan di atasnya. Maka Nabi bertanya, “Di 
manakah orang yang terbakar tadi?” Laki-laki tersebut berdiri. Beliau 
bersabda, “Bersedekahlah dengan ini!” Laki-laki itu berkata, “Apakah 
kepada selain kami? Demi Allah! Sesungguhnya kami dalam keadaan 
lapar.” Beliau bersabda, “Makanlah!”) 


Riwayat ini dijadikan dalil oleh Imam Malik, dimana dia 
menetapkan adanya kafarat karena melakukan senggama di bulan 
Ramadhan dengan memberi makan orang miskin, bukan berpuasa atau 
membebaskan budak. Akan tetapi sesungguhnya ia tidak dapat 
dijadikan alasan (hujjah) untuk mendukung pendapat tersebut, sebab 
kisah tentang ini hanya satu dan telah dihafal oleh Abu Hurairah. 
Kemudian dia ceritakan sebagaimana kejadian itu selengkapnya, 
sementara Aisyah hanya menyebutkan dengan ringkas. Jawaban ini 
telah diisyaratkan oleh Ath-Thahawi. Secara lahir, peringkasan itu 
dilakukan oleh sebagian perawi. Abdurrahman bin Al Harits 
meriwayatkan dari Muhammad bin Ja'far bin Az-Zubair melalui 
sanad tadi disertai penjelasan lengkap, yaitu dengan lafazh, DA og 
KPA SU TA gi La J5 Betah pa IPP ate ag la dn lee 
Mtma Gan Geni LOG Mebel Y 2G ci) GE 2G On) gd AAU LI 
gai “at :JB (Nabi SAW sedang duduk di bawah naungan cabang 
pohon, lalu beliau didatangi oleh seorang laki-laki dari bani Bayadhah 
dan ia berkata, “Aku telah terbakar, aku berhubungan intim dengan 
istriku di bulan Ramadhan.” Beliau bersabda, “Merdekakan budak.” 
Orang itu berkata, “Aku tidak mendapatkan budak.” Beliau bersabda, 


“Berilah makan 60 orang miskin.” Laki-laki tersebut berkata, “Aku 
tidak memilikinya.”). Lalu disebutkan hadits selengkapnya. 


Riwayat ini dikutip oleh Abu Daud tanpa menyebutkan 
lafazhnya. Adapun lafazhnya disebutkan oleh Ibnu Khuzaimah dan 
Imam Bukhari. Pada riwayat ini tidak dicantumkan tentang puasa dua 
bulan, tetapi orang yang menghafalnya lebih dikedepankan daripada 
orang yang tidak menghafalnya. 
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Catatan 


Terjadi perbedaan riwayat mengenai pendapat Imam Malik 
sebubungan dengan masalah tersebut, tetapi yang masyhur adalah 
pendapat terdahulu. Sementara itu, dinukil darinya beberapa pendapat 
yang lain, misalnya: Pertama, kafarat karena makan boleh memilih di 
antara tiga jenis kafarat yang ada, adapun kafarat karena senggama 
adalah harus memberi makan. Kedua, boleh memilih antara kafarat 
yang ada secara mutlak. Ketiga, dalam hal ini harus diperhatikan 
apakah hubungan tersebut mencapai orgasme atau tidak. Keempat, 
melihat keadaan orang yang akan memberi kafarat. 


30. Apabila Seseorang Melakukan Hubungan Intim pada Bulan 
Ramadhan dan Ia Tidak Memiliki Sesuatu, lalu Ia Diberi 
Sedekah, maka Hendaklah Ia (Gunakan) untuk Membayar 
Kafarat 


- Geo o- So 20-43 


Da sap do, SEP IBL GA JB GAN 4 


Pan ae Maba ala hi Jodi K2 3 Ia GAS UE Ju Es 


Up JA Ie 3, J8 Uu Sa CI Ip 6 "JS 


# 
01 2 


HJ AAS 35 Ami Ja Aly SEA Ho Spa JW gile 
NAN IG aa Jia pr Ba USS 
TE To K3 SEN JB MK ni Ab Ami 


do. 79, 2. ae 0 


weni dh era us us ai 
Cg SKA Lake 1JG UT JUS US 2 -JU JS Naya 


Pad 
. 


3 BI J2 C LA ai BI JW 


Io . 0- 


ang GAN mL 


N 2 
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2 2 A - 8! 3 £ 0 om. 
Mag PAN dl PI Uli ai aah 
Kain Kab : -JG - Te peran Ta 
1936. Dari Az-Zuhri, dia berkata: Humaid bin Abdurrahman 
mengabarkan kepadaku bahwa Abu Hurairah RA berkata, “Ketika 
kami sedang duduk di sisi Nabi SAW, tiba-tiba seorang laki-laki 
datang kepadanya. Ia berkata, “Wahai Rasulullah! Aku telah binasa”. 
Beliau bertanya, “Ada apa denganmu'. Orang itu berkata, “Aku 
berhubungan intim dengan istriku sementara aku sedang berpuasa'. 
Rasulullah bersabda, “Apakah engkau memperoleh budak yang dapat 
engkau merdekakan?” Orang itu berkata, “Tidak”. Beliau bertanya, 
“Apakah engkau mampu berpuasa dua bulan berturut-turut?” Orang 
itu menjawab, “Tidak”. Beliau bertanya lagi, “Apakah engkau dapat 
memberi makan 60 orang miskin?” Orang itu menjawab, “Tidak.” 
Abu Hurairah berkata, “Nabi SAW berdiam beberapa lamanya. Ketika 
kami dalam keadaan demikian, didatangkan kepada beliau satu 
keranjang yang berisi kurma, lalu beliau bertanya, “Di manakah orang 
yang bertanya tadi?” Laki-laki tersebut berkata, “Aku”. Beliau 
bersabda, “Ambillah ini lalu sedekahkan!” Laki-laki itu berkata, 
“Kepada orang yang lebih miskin dariku, wahai Rasulullah? Demi 
Allah! Tidak ada di antara dua tempat berbatu di Madinah — 
maksudnya dua tempat berbatu hitam— penghuni rumah yang lebih 
miskin daripada penghuni rumahku”. Nabi SAW tertawa hingga 
tampak gigi gerahamnya, kemudian beliau bersabda, “Berikan ini 
sebagai makanan keluargamu”.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab apabila seseorang melakukan hubungan intim di bulan 
Ramadhan (yakni dengan sengaja dan menyadari hal itu) dan ia tidak 
memiliki sesuatu funtuk memerdekakan budak atau memberi makan 
dan tidak mampu berpuasa) lalu diberikan sedekah kepadanya 
(sekedar cukup untuk dijadikan kafaratj, maka hendaklah ia 
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membayar kafarat). Yakni, membayar kafarat dengan sedekah 
tersebut, karena ia dianggap telah memiliki kemampuan. Hal ini 
memberi isyarat bahwa ketidakmampuan tidaklah menggugurkan 
kewajiban membayar kafarat dari tanggungan seseorang. 


KE bela 3 (Tiba-tiba datang seorang laki-laki kepada beliau). 
Saya tidak menemukan keterangan tentang nama orang tersebut, 
hanya saja Abdul Ghina dalam kitab Al Mubhamat menegaskan 
bahwa laki-laki tersebut adalah Salman atau Salamah bin Shakhr Al 
Bayadhi. Pendapat ini berdasarkan riwayat yang dikutip oleh Ibnu Abi 
Syaibah dan selainnya melalui jalur Sulaiman bin Yasar, 1 Zelw 
KA ak Ala duo ANN JUS Ag Aly Ona) d STAN at AI Ato 
IG Kepmh Jia wah JG ca) Taka Uya) Wb Ta) MU 1 ci 
SITI MAN G5) ai To Lele II HKN :JV dub DU Gadu (Dari 
Salamah bin Shakhr, bahwasanya ia melakukan zhihar terhadap 
istrinya (yakni diharamkannya seorang suami atas istrinya karena 
perkataannya, “Kamu seperti punggung ibuku.”) di bulan Ramadhan, 
lalu ia berhubungan intim dengan istrinya. Maka Nabi SAW bersabda 
kepadanya, “Merdekakan budak.” Aku berkata, “Aku tidak memiliki 
budak ataupun yang lainnya.” Nabi SAW menepuk pundaknya seraya 
bersabda, “Berpuasalah dua bulan berturut-turut.” Orang itu berkata, 
“Bukankah aku terjerumus pada perbuatan seperti yang telah aku 
lakukan melainkan karena puasa?” Beliau bersabda, “Berilah makan 
60 orang miskin.” Orang itu berkata, “Demi Dzat yang mengutusmu 
dengan kebenaran, kami tidak mempunyai makanan.” Rasulullah 
berabda, “Berangkatlah kepada pengumpul zakat bani Zurai' dan 
perintahkan ia untuk menyerahkannya kepadamu.”). 


Secara zhahir, ini adalah dua kejadian yang berbeda, sebab kisah 
orang yang melakukan senggama di bulan Ramadhan dalam hadits di 
bab ini adalah saat dia sedang berpuasa, seperti yang akan disebutkan. 
Sedangkan pada kisah Salamah bin Shakhr dinyatakan bahwa 
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kejadiannya berlangsung pada malam hari. Maka, dengan demikian 
ada perbedaan. Keberadaan keduanya yang sama-sama berasal dari 
bani Bayadhah serta kesamaan sifat kafarat, urutan dan kesamaan 
kondisi mereka yang tidak mampu melakukan salah satu jenis kafarat, 
tidak berkonsekuensi bahwa kedua kisah itu adalah satu kejadian. 
Dalam pembahasan berikutnya, kami akan mengetengahkan 
keterangan yang mendukung perbedaan kedua kisah ini. 


Ibnu Abdil Barr meriwayatkan dalam biografi Atha' Al 
Khurasani dalam kitab 4t-Tamhid melalui jalur Sa'id bin Basyir dari 
Gatadah, dari Sa'id bin Al Musayyab bahwa laki-laki yang 
berhubungan intim dengan istrinya pada bulan Ramadhan di masa 
Nabi SAW adalah Sulaiman bin Shakhr. 


Ibnu Abdil Barr berkata, “Saya kira ini adalah suatu kekeliruan, 
karena riwayat yang akurat menyatakan bahwa Sulaiman bin Shakhr 
men-Zhihar istrinya lalu menggaulinya di malam hari, bukan di siang 
hari.” Namun, ada kemungkinan makna perkataan “melakukan 
hubungan intim dengan istrinya di bulan Ramadhan”, yakni di malam 
hari setelah sebelumnya ia menzhihar istrinya. Dengan demikian, 
tidak ada kekeliruan dan keduanya juga tidak berkonsekuensi satu 
kejadian. Dalam pembahasan umum pada kitab Syarh Ibnu Hajib 
terdapat keterangan yang berindikasi bahwa laki-laki yang dimaksud 
adalah Abu Burdah bin Yasar, tetapi ini merupakan kekeliruan, seperti 
tampak dari perkataan dia selanjutnya. 

di Jo) YG :JW (Dia berkata, “Wahai Rasulullah...”). Abdul 
Jabbar bin Umar menambahkan dari Az-Zuhri, 355 Ui hj Ir) sb 
WII Uh HI dye (Seorang laki-laki datang sambil 
mengacak-acak rambutnya dan memukul dada seraya berkata, 
“Celaka orang yang jauh.”). Sementara dalam riwayat Muhammad 
bin Abi Hafshah disebutkan, 443 aah (Sambil menampar wajahnya). 


Pada riwayat Hajjaj bin Artha'ah disebutkan, 453 #5 (berdoa untuk 


kecelakaan dirinya). Sedangkan dalam riwayat mursal Ibnu Al 
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Musayyab yang dikutip oleh Ad-Daruguthni disebutkan, at & ag 


AA (sambil menaburkan pasir di atas kepalanya). 


Riwayat-riwayat ini dijadikan dalil yang membolehkan orang 
yang ditimpa musibah untuk melakukan hal-hal tersebut, baik dalam 
bentuk perkataan maupun perbuatan. Namun, dalam hal ini harus 
dibedakan antara musibah agama dan musibah dunia. Hal-hal tersebut 
boleh dilakukan pada waktu ditimpa musibah agama, karena hal itu 
mengisyaratkan penyesalan yang mendalam dan kesungguhan untuk 
meninggalkannya. Ada kemungkinan kejadian ini berlangsung 
sebelum ada larangan untuk menampar pipi dan mencukur rambut saat 
ditimpa musibah. 


“Xia (aku telah binasa). Dalam hadits Aisyah disebutkan, 
SA (aku terbakar). Sementara dalam riwayat Ibnu Abu Hafshah 
disebutkan, Ss Y aa L (Aku tidak melihat diriku melainkan 


telah binasa). Hal ini dijadikan dalil bahwa ia melakukannya secara 
sengaja, karena “celaka” dan “terbakar” merupakan kiasan perbuatan 
maksiat yang mengarah pada hal-hal tersebut. Seakan-akan ia 
menjadikan apa yang akan terjadi menempati apa yang sedang terjadi. 
Bahkan lebih dari itu, ia mengungkapkan dengan kata kerja bentuk 
lampau. Apabila keterangan ini telah jelas, maka tidak ada hujjah 
(alasan) untuk menetapkan kewajiban kafarat bagi yang melakukan 
perbuatan tadi karena lupa, seperti pendapat yang masyhur dari Imam 
Malik dan mayoritas ulama. Sementara dari Imam Ahmad dan 
sebagian ulama madzhab Maliki telah mewajibkan kafarat meskipun 
seseorang melakukannya karena lupa. Mereka berdalil dengan sikap 
Nabi SAW yang tidak meminta perincian apakah laki-laki itu 
melakukan dengan sengaja atau karena lupa. Argumen ini dijawab 
bahwa keadaan orang itu telah jelas dari indikasi perkataannya “Aku 
telah binasa” dan “aku telah terbakar”, dimana hal itu menunjukkan 
bahwa ia melakukan dengan sengaja serta mengetahui perbuatan itu 
adalah haram. Di samping itu, sangat kecil kemungkinan terjadi ketika 
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melakukan senggama di siang hari bulan Ramadhan seseorang lupa 
bahwa ia sedang berpuasa. 


Hadits ini juga dijadikan dalil bahwa orang yang melakukan 
kemaksiatan yang tidak memiliki hukuman tertentu, lalu datang 
meminta fatwa, ia tidak diberi hukuman peringatan (ta zir), karena 
Nabi SAW tidak menghukum orang itu meski ia mengaku telah 
melakukan kemaksiatan. 


Demikian judul yang ditulis Imam Bukhari dalam pembahasan 
tentang hukuman seraya mengisyaratkan kepada kisah ini. Alasannya, 
bahwa datang untuk meminta fatwa mengharuskan adanya penyesalan 
dan taubat, sedangkan hukuman peringatan (ta'zir) dilakukan untuk 
memperbaiki dan tidak ada perbaikan pada sesuatu yang telah baik. Di 
samping itu, apabila orang yang minta fatwa diberi hukuman, niscaya 
hal ini menjadi penyebab orang-orang tidak mau meminta fatwa, dan 
ini merupakan fenomena kerusakan, sehingga seharusnya tidak ada 
hukuman. 


Demikian yang dijelaskan oleh Asy-Syaikh Tagiyuddin. Akan 
tetapi dalam kitab Syarh Sunnah oleh Al Baghawi disebutkan bahwa 
orang yang senggama secara sengaja di bulan Ramadhan, maka 
puasanya batal dan wajib menggantinya, membayar kafarat serta 
diberi hukuman peringatan (ta'zir) atas perbuatannya yang buruk. 
Namun, yang demikian itu berlaku bagi orang yang tidak menyesal 
dan bertaubat. Sebagian ulama Maliki membangun masalah ini 
berdasarkan perbedaan memberi hukuman peringatan (ta'zir) bagi 
orang yang memberikan kesaksian palsu. 


tau Jb (Beliau bertanya, “Ada apa denganmu?”). Dalam 
riwayat Ugail disebutkan, $&W8 & Uni, (Celaka kamu, ada apa 
denganmu?). Sedangkan dalam riwayat Ibnu Hafshah disebutkan, ts3 
TU sa (Apakah yang membuatmu binasa?). Adapun dalam 


riwayat Amr disebutkan, 135 (Mengapa demikian?). Dalam riwayat 
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Al Auza'i disebutkan, fct L Usus (Celaka kamu, apa yang engkau 
lakukan?). 


Imam Bukhari meriwayatkan dalam pembahasan tentang adab di 
bawah judul bab “Keterangan tentang Perkataan Seseorang “Wailaka” 
dan “Waihaka'” Kemudian dia berkata, “Riwayat ini juga dinukil oleh 
Yunus dari Az-Zuhri” Yakni, dalam hal penyebutan lafazh 
“waihaka”. Abdurrahman bin Khalid meriwayatkan dari Az-Zukri, 
“Wailaka' (celaka engkau).” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa saya akan menyebutkan 
perawi yang menukil kedua lafazh ini melalui sanad yang maushul di 
tempat tersebut. Lalu Shalih bin Abu Al Akhdhar telah mendukung 
riwayat Ibnu Khalid tentang lafazh “wailaka”. Sedangkan Al Auza'i 
didukung oleh Ugail, Ibnu Ishag dan Hajjaj bin Artha'ah dalam 
menyebutkan lafazh “waihaka”, maka riwayat dengan lafazh 
demikian lebih orisinil serta lebih sesuai dengan keadaan, sebab lafazh 
“waihaka” adalah ungkapan rasa belas kasih. Sedangkan lafazh 
“wailaka” adalah ungkapan tentang siksaan, sementara keadaan yang 
terjadi sesuai dengan lafazh yang pertama. 


Fira JE 4533 (Aku berhubungan intim dengan istriku). Dalam 
riwayat Ibnu Ishag disebutkan, dai Tapi (Aku menggauli istriku). 
Sedangkan dalam hadits Aisyah disebutkan, ($174 5 (Aku 


bersenggama dengan istriku). Kemudian dalam riwayat Malik dan 
Ibnu Juraij serta selain keduanya disebutkan di awal hadits, asi 3, 5 Ai 


ai f ae 3 Ke AS 6 sa (OKaA) S (Sesungguhnya seorang laki-laki 


membatalkan puasa di bulan Ramadhan, maka Nabi SAW 
memerintahkannya...). Lalu hadits ini dijadikan dalil tentang 
wajibnya membayar kafarat bagi orang yang merusak puasanya secara 
mutlak dengan sebab apapun, dan ini merupakan pendapat ulama 
madzhab Maliki. 


Pada pembahasan terdahulu telah dinukil perbedaan pendapat 
mengenai hal itu. Adapun mayoritas ulama memahami lafazh 
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“membatalkan” di sini di bawah konteks hadits mugayyad, yaitu Tai) 
dai & (Aku melakukan hubungan intim dengan istriku). Seakan- 


akan dikatakan, “la membatalkan puasanya dengan melakukan 
senggama”. Pandangan ini lebih tepat daripada pernyataan Imam Al 
Ourthubi dan yang lainnya bahwa kedua versi riwayat ini 
mengungkapkan kejadian yang berbeda. Lalu para ulama yang 
mewajibkan kafarat secara mutlak menganalogikan “makan” kepada 
“senggama”, karena keduanya sama-sama melanggar kehormatan 
puasa, dan orang yang dipaksa makan, maka puasanya batal 
sebagaimana halnya orang yang dipaksa untuk melakukan hubungan 
intim. 
Dalam hadits Aisyah disebutkan keterangan yang mirip dengan 
hadits Abu Hurairah. Maka, kebanyakan riwayat menyebutkan lafazh 
3 (aku melakukan senggama) atau yang sepertinya. Kemudian 


disebutkan dalam satu riwayat yang sanad-nya telah disebutkan oleh 
Imam Muslim dan matan-nya disebutkan oleh Abu Awanah dalam 
kitabnya Al Mustakhraj, yaitu dengan lafazh, Uta) $$ Yadi (Aku 


membatalkan puasa pada bulan Ramadhan). Padahal, semua riwayat 
hanya menceritakan satu kejadian dan sumber riwayat-riwayat itu juga 
hanya satu. Oleh karena itu, riwayat yang terkahir ini dipahami bahwa 
yang dimaksudkan adalah “Aku membatalkan puasa pada bulan 
Ramadhan dengan melakukan senggama”. 


Dalam riwayat mursal Ibnu Al Musayyab yang diriwayatkan 
oleh Sa'id bin Manshur disebutkan, 2tas) ab JA Sl (Aku 
menggauli istriku pada waktu zhuhur di bulan Ramadhan). 
Disebutkannya Ramadhan secara spesifik diberlakukan sebagaimana 
makna implisitnya, yakni untuk membedakan antara kewajiban kafarat 
bagi yang melakukan senggama ketika puasa Ramadhan dengan puasa 
wajib lainnya seperti puasa nadzar. Sementara dalam perkataan Abu 
Awanah dalam kitab Shahih-nya terdapat isyarat yang mewajibkan hal 
itu bagi orang yang melakukannya di siang hari bulan Ramadhan, baik 
puasa wajib atau bukan. 
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“gini 13, an Ya (Apakah engkau mendapatkan budak yang 
engkau bebaskan). Dalam riwayat Manshur disebutkan, Yu Lil 
tis, (Apakah engkau mendapatkan apa yang engkau gunakan untuk 
memerdekakan budak?). 

Dalam riwayat Ibnu Abi Hafshah disebutkan, ng ya sad ot Batasi 
(Apakah engkau mampu membebaskan budak?) Dalam riwayat 


Ma 


Ibrahim bin Sa'id dan Al Auza'i dikatakan, 43) Ta (Bebaskanlah 


budak). Dalam riwayat Mujahid dari Abu Hurairah ditambahkan 
bahwa Nabi SAW bersabda, Png ) ai Can Lea (Alangkah buruknya 


apa yang engkau perbuat, bebaskanlah seorang budak!). 
Y du (Dia berkata, “Tidak.”). Dalam riwayat Ibnu Musafir 
disebutkan, &! dya) 6 rip y Ju (Dia berkata, “Tidak, demi Allah, 


wahai Rasulullah.”). Sementara dalam riwayat Ibnu Ishag dikatakan, 
sal aa (saya tidak mempunyai). Kemudian dalam hadits Ibnu Umar 
disebutkan, Pt 13, aU Sad Ot ip :JW (Dia berkata “Demi 
Dzat yang mengutusmu dengan kebenaran, aku tidak memiliki satu 
budak pun.”). Penyebutan kata “budak” yang bersifat mutlak telah 
dijadikan dalil tentang bolehnya membebaskan budak kafir, seperti 
pendapat para ulama madzhab Hanafi. Persoalan ini berdasarkan 
permasalahan, apabila terjadi perbedaan sebab namun hukum hanya 
satu, maka apakah nash yang bersifat mutlak (tanpa batasan) dipahami 
di bawah konteks nash mugayyad (yang memiliki batasan)? Lalu, 
apakah pembatasan nash yang bersifat mutlak itu boleh didasarkan 
pada giyas? Pendapat yang mendekati kebenaran adalah bahwa 
pembatasan itu boleh menggunakan giyas. 


0 213 


Y :Ju Koma Gp Pa Apa of la Ja (apakah engkau mampu 
berpuasa dua bulan berturut-turut? Dia berkata, “Tidak”). Dalam 
riwayat Ibrahim bin Sa'id disebutkan, s0 40 «ad Ju (Beliau 


bersabda, “Berpuasalah dua bulan berturut-turut.”). Sedangkan 
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dalam hadits Sa'ad disebutkan, jai Y :JB (Dia berkata, “Aku tidak 
sanggup. ”). Dalam riwayat Ibnu Ishag disebutkan, La La Y ai Yan 
akal! c (Bukankah aku menemui apa yang aku temui kecuali karena 
| Disasan, 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Tidak ada kemusykilan dalam 
masalah berpindah dari kewajiban berpuasa kepada memberi makan, 
akan tetapi riwayat Ibnu Ishag ini menimbulkan asumsi bahwa 
ketidakmampuannya berpuasa disebabkan oleh dorongan syahwat 
yang sangat kuat dalam dirinya, serta sikapnya yang tidak dapat 
menahan dirinya untuk melakukan hubungan intim. Oleh sebab itu, di 
kalangan ulama madzhab Syafi'i lahir suatu persoalan, apakah 
dorongan syahwat yang kuat termasuk salah satu alasan sehingga 
seseorang dianggap tidak mampu membayar kafarat dengan 
melakukan puasa, ataukah bukan suatu alasan? Menurut mereka, 
pendapat yang benar adalah menganggapnya sebagai salah satu 
alasan. Dalam hal ini termasuk juga orang yang memiliki budak, tetapi 
ia sangat membutuhkannya. Apabila kondisinya seperti itu, ia boleh 
membayar dengan puasa, sebab ia tergolong orang yang tidak 
mendapatkan budak. Adapun riwayat yang dikutip oleh Ad- 
Daruguthni dari jalur Syarik, dari Ibrahim bin Amir, dari Sa'id bin Al 
Musayyab —sehubungan dengan kisah ini— melalui jalur mursal 
bahwasanya ketika Rasul SAW bertanya, “Apakah engkau mampu 
berpuasa?” Maka orang itu menjawab, “Sesungguhnya aku 
meninggalkan makan beberapa saat, tetap aku tidak mampu 
melakukan hal itu', sesungguhnya akurasi sanad-nya masih 
diperdebatkan. Meskipun dikatakan benar, maka dipahami bahwa 
orang itu mengemukakan dua alasan sekaligus.” 


Y JB ma inka ata ti Ja (Apakah engkau dapat memberi 
makan 60 orang miskin? ia menjawab, “Tidak.”). Dalam riwayat 
Sufyan disebutkan, ateb! Bali Ja (Apakah engkau mampu memberi 


makan?). Sementara dalam riwayat Ibrahim bin Sa'ad dan Irak bin 
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Malik disebutkan, ket Y :J SX.co. iya sala (Apakah engkau 
memberi makan 60 orang miskin? Ia berkata, “Aku tidak mampu.”). 
Kemudian dalam riwayat Ibnu Abi Hafshah juga disebutkan, azk£ ai 


Y Ju Seaa ata lai af (Apakah engkau mampu untuk memberi 
makan 60 orang miskin? Ia menjawab, “Tidak.”). Dalam hadits Ibnu 
Umar dikatakan, cai HM Uu Gal Btn sr, :JG (Orang itu berkata, 
“Demi Dzat yang mengutusmu dengan kebenaran, aku tidak mampu 
mengenyangkan keluargaku. ”). 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Kata “makanan” yang merupakan 
perubahan dari kata kerja “makan” telah dinisbatkan kepada 60 orang 
miskin. Maka, yang demikian itu tidak ditemukan pada seseorang 
yang memberi makan 6 orang miskin selama 10 hari atau sepertinya. 
Sepertinya ia menyimpulkan dari nash yang dapat dijadikan pedoman. 
Pendapat yang masyhur dalam  madzhab Hanafi telah 
memperbolehkannya, bahkan bisa juga seseorang memberi semua 
makanan tersebut kepada satu orang miskin selama enam puluh hari. 
Yang dimaksud “memberi makan” adalah menyerahkan makanan, 
bukan dalam arti sebenarnya yaitu menyuap atau meletakkan makan 
di mulut seseorang, bahkan cukup dengan meletakkan makanan di 
hadapan orang miskin tersebut. Penyebutan makanan secara mutlak 
mengindikasikan cukup adanya makanan saja tanpa disyaratkan 
adanya serah terima, berbeda dengan zakat wajib, demikian pula zakat 
fitrah. Disebutkannya “memberi makan” mengindikasikan adanya 
orang-orang yang makan, sehingga tidak termasuk anak kecil yang 
belum makan, seperti pendapat para ulama madzhab Hanafi. 
Sedangkan Imam Asy-Syafi'i menitikberatkan pada jenis, maka dia 
berkata, “Diserahkan kepada walinya”. Kemudian penyebutan “enam 
puluh? memberi pemahaman tidak harus dilebihkan dari jumlah 
tersebut. Sedangkan para ulama yang tidak menjadikan “mafhum' 
(makna implisit suatu nash) sebagai dasar penetapan hukum, 
berpatokan dengan kesepakatan ulama yang menetapkan jumlah 
tersebut.” 
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Selanjutnya, Ibnu Dagig menyebutkan hikmah penetapan jenis- 
jenis kafarat ini dilihat dari keselarasannya, yaitu bahwa orang yang 
melanggar kehormatan puasa karena melakukan senggama berarti 
telah membinasakan dirinya dengan perbuatan maksiat, maka sangat 
sesuai apabila ia membebaskan seorang budak untuk menebus dirinya. 
Telah dinukil melalui riwayat yang shahih bahwa barangsiapa 
membebaskan budak, niscaya Allah akan membebaskan setiap 
anggota badannya dari neraka dengan setiap anggota badan budak 
yang dibebaskan. 


Adapun tentang puasa, kesesuaiannya cukup jelas, karena dalam 
hal ini seperti memberi hukum yang sama dengan jenis kejahatan yang 
dilakukan. Sedangkan penetapan dua bulan berturut-turut, bahwa 
seseorang diperintahkan melawan nafsu untuk memelihara setiap hari 
dari bulan Ramadhan secara berkesinambungan, tetapi ketika ia 
merusak satu hari maka seakan-akan ia telah merusak puasa sebulan 
penuh dikarenakan puasa di hari-hari Ramadhan merupakan satu 
rangkaian ibadah secara utuh yang tidak dapat dipisah-pisahkan, maka 
ia diharuskan berpuasa selama dua bulan sebagai kelipatan puasa satu 
bulan yang dirusaknya berdasarkan pemberian hukuman yang 
berlawanan dengan apa yang diinginkan oleh pelaku kejahatan. 


Ketentuan untuk memberi makan orang miskin juga cukup jelas, 
sebab dalam hal ini berarti setiap meninggalkan puasa Ramadhan satu 
hari harus ditebus dengan memberi makan satu orang miskin. Jenis- 
jenis kafarat ini bersifat menyeluruh, karena mencakup hak Allah 
yaitu puasa, hak orang-orang merdeka yaitu memberi makan, dan hak 
budak dengan membebaskan mereka, serta hak orang yang melakukan 
pelanggaran dengan pahala ketundukan pada perintah. 


Dalam hadits ini terdapat dalil tentang wajibnya membayar 
kafarat bagi seseorang yang membatalkan puasa karena melakukan 
senggama, berbeda dengan mereka yang berpendapat tidak wajib 
dengan alasan bahwa apabila membayar kafat itu merupakan suatu 
kewajiban, maka kewajiban tersebut tidak akan gugur dengan sebab 
ketidakmampuan seseorang. Tapi pandangan ini ditanggapi bahwa 


FATHUL BAARI — 213 


kewajiban tersebut tidak hilang atau terhapus, seperti yang akan 
dibahas. 


Telah dijelaskan pada akhir bab “Orang yang Berpuasa Masih 
dalam Keadaan Junub pada Waktu Subuh” mengenai perbedaan 
pendapat tentang kewajiban membayar kafarat karena ciuman, 
memandang dan bercumbu. Para ulama juga berbeda pendapat 
mengenai hukum orang yang melakukan senggama lewat anus 
(dubur), apakah sama dengan orang yang melakukannya lewat vagina 
(gubul)? Lalu, apakah kewajiban membayar kafarat itu disyaratkan 
dalam setiap persetubuhan, baik melalui dubur atau kemaluan? 


Dalam hadits ini terdapat dalil bahwa kafarat berlaku dalam 
ketiga jenis perkara tersebut. Namun, dalam kitab Al Mudawwanah 
disebutkan bahwa Imam Malik hanya memberlakukan “memberi 
makan orang miskin” sebagai kafaratnya, dan beliau ia 
memberlakukan kafarat membebaskan budak serta puasa. 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Ini adalah pendapat yang sulit 
dijelaskan selain bertentangan dengan hadits yang shahih. Hanya saja 
sebagian peneliti memahami dan menakwilkan kalimat tersebut 
dengan mengatakan bahwa yang dimaksud adalah disukainya 
mendahulukan memberi makan daripada jenis kafarat yang lain. 
Adapun alasan yang mereka kemukakan untuk mengunggulkan 
“memberi makan” dibandingkan jenis kafarat Jain adalah bahwa Allah 
telah menyebutkannya dalam Al Our'an sebagai keringanan bagi 
orang yang mampu berpuasa. Meskipun kemudian hukum ini dihapus 
(mansukh), tetapi hal itu tidak berkonsekuensi penghapusan 
keutamaannya. Demikian pula “memberi makan” menjadi lebih unggul 
dikarenakan ia telah dipilih oleh Allah untuk dilakukan oleh orang- 
orang yang membatalkan puasa karena udzur (halangan syar'i), atau 
orang-orang yang mengakhirkan mengganti puasa Ramadhan hingga 
masuk Ramadhan lain, serta adanya kesesuaian “memberi makan? 
untuk menutupi kekurangan dalam puasa, di samping dapat memberi 
manfaat besar bagi orang-orang miskin. Akan tetapi semua alasan ini 
tidak ada nilainya di hadapan keterangan dalam hadits yang 
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mendahulukan membebaskan budak daripada puasa dan memberi 
makan, baik kita katakan bahwa kafarat tersebut harus dilaksanakan 
sesuai urutannya atau boleh memilih di antara ketiga jenis kafarat 
tersebut. Apabila dikatakan bahwa konteks hadits tersebut tidak 
mewajibkan pelaksanaan kafarat secara berurutan, minimal 
menyatakan mustahab (disukai).” 


Dalil lain yang dikemukakan adalah bahwasanya pada hadits 
Aisyah tidak disebutkan jenis kafarat Jain kecuali “memberi makan”, 
tapi jawabannya telah disebutkan. Sebenarnya pada jalur periwayatan 
lain tentang hadits tersebut dicantumkan pula tentang kafarat 
“membebaskan budak”. Sebagian ulama madzhab Maliki menyetujui 
disukainya melakukan kafarat secara berurutan, dan sebagian yang 
lain berpendapat bahwa pelaksanaannya berbeda-beda sesuai 
perbedaan kondisi. Pada saat kondisi paceklik, kafarat tersebut 
hendaknya berupa “memberi makan”. Sedangkan pada kondisi 
normal, maka boleh memilih antara “membebaskan budak” atau 
“berpuasa”. 


Pendapat ini dinukil dari para ulama generasi baru dalam 
madzhab Maliki. Bahkan sebagian mereka berpendapat bahwa kafarat 
membatalkan puasa karena senggama adalah ketiga jenis kafarat 
tersebut. Adapun membatalkan puasa dengan sebab selain senggama, 
maka kafaratnya hanya “memberi makan”. Ini adalah pendapat Abu 
Mush'ab. 


Ibnu Jarir Ath-Thabari berkata, “Ia diberi kebebasan memilih 
antara membebaskan budak atau berpuasa, dan tidak boleh membayar 
kafarat dengan “memberi makan” kecuali ia tidak mampu 
membebaskan budak atau puasa dua bulan berturut-turut.” 


Hadits pada bab ini menjelaskan bahwa tidak ada cara untuk 
membayar kafarat kecuali dengan melakukan salah satu dari ketiga 
jenis kafarat tersebut. Akan tetapi telah dinukil dari sebagian ulama 
terdahulu (mutagaddimin) tentang bolehnya memberikan unta sebagai 
kafarat jika tidak mendapatkan budak untuk dimerdekakan. 
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Mungkin sebagian orang yang berpendapat demikian 
mendukung pendapat tersebut dengan mengikutkan perbuatan 
merusak puasa ke dalam perbuatan merusak amalan haji. Adapun 
penyebutan unta sebagai kafarat terdapat pada riwayat mursal Sa'id 
bin Al Musayyab yang diriwayatkan Imam Malik dalam kitab A/ 
Muwaththa ' dari Atha' Al Khurasani, dari Sa'id bin Al Musayyab. 


Di samping riwayat ini mursal, Sa'id bin Al Musayyab sendiri 
menolaknya seraya memvonis mereka yang menukil pernyataan 
tersebut darinya sebagai pendusta, seperti yang diriwayatkan oleh 
Sa'id bin Al Manshur dari Ibnu Aliyah, dari Khalid Al Hadzdza', dari 
Al @asim bin Ashim: Aku bertanya kepada Sa'id bin Al Musayyab, 
“Bagaimana sesungguhnya hadits yang diceritakan Atha' Al 
Khurasani kepada kami darimu tentang orang yang berhubungan intim 
dengan istrinya di bulan Ramadhan, bahwa ia membebaskan budak 
atau menghadiahkan seekor unta?” Sa'id bin Al Musayyab berkata, 
“Ia berdusta.” Lalu disebutkan hadits selengkapnya. 


Demikian pula dengan Al-Laits, ia meriwayatkan dari Amr bin 
Al Harits, dari Ayyub, dari Al Oasim bin Ashim, dan didukung oleh 
riwayat Hammam dari Gatadah, dari Sa'id. 


Ibnu Abdil Barr mengatakan bahwa Atha' tidak sendirian dalam 
menyebutkan keterangan tersebut, bahkan hal serupa telah 
diriwayatkan melalui jalur Mujahid dari Abu Hurairah, dari Nabi 
SAW. Kemudian dia menyebutkan riwayat itu beserta sanad-nya, 
akan tetapi ini termasuk riwayat Laits bin Abu Sulaim dari Mujahid, 
sementara Laits adalah perawi yang lemah dan terjadi 
ketidakkonsistenan dalam sanad maupun matan riwayat tersebut, 
sehingga tidak dapat dijadikan hujjah. 


Pada hadits di bab ini terdapat pula keterangan bahwa ketiga 
jenis kafarat itu harus dilaksanakan secara berurutan, sebagaimana 
yang disebutkan dalam hadits. Menurut Ibnu Al Arabi, hal itu 
dikarenakan Nabi SAW memindahkan dari satu jenis kafarat kepada 
jenis berikutnya setelah jenis pertama tidak mampu dilaksanakan. 
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Tidak demikian halnya jika ada kebebasan untuk memilih. 
Namun, Al Oadhi Iyadh tidak sependapat dengan mereka yang 
mengatakan bahwa keharusan untuk melaksanakan kafarat sesuai 
urutannya sangat jelas diindikasikan oleh pertanyaan mengenai 
kafarat. Dia berkata, “Sesungguhnya pertanyaan seperti ini terkadang 
diajukan pula dalam hal-hal yang sifatnya pilihan.” 


Pernyataan ini dijelaskan lebih lanjut oleh Ibnu Al Manayyar 
bahwasanya apabila seseorang melanggar sumpah lalu ia meminta 
fatwa, kemudian seorang mufti mengatakan kepadanya, “Bebaskan 
seorang budak”. Lalu orang itu berkata, “Aku tidak bisa”. Lalu 
dikatakan lagi, “Hendaklah engkau berpuasa tiga hari...” dan 
seterusnya, tidaklah hal ini menyelisihi hakikat pilihan itu sendiri. 
Bahkan, dapat dipahami anjurannya untuk membebaskan budak 
dikarenakan hal ini lebih dekat untuk menyelesaikan kafarat. 


Al Baidhawi berkata, “Menyebutkan jenis kafarat yang kedua 
dengan kata penghubung fa (maka) setelah jenis pertama tidak dapat 
dilakukan, begitu pula penyebutan jenis ketiga dengan kata 
penghubung fa setelah jenis kedua tidak dapat dilakukan, 
menunjukkan tidak adanya kebebasan memilih, padahal 
kedudukannya adalah untuk menjelaskan dan menjawab pertanyaan 
yang diajukan, sehingga dengan demikian harus ditempatkan sebagai 
syarat.” 


Adapun mayoritas ulama dalam hal ini menempuh metode tarjih 
(menguatkan salah satu dari pendapat-pendapat yang berbeda) dengan 
beberapa cara: 


Pertama, mereka yang meriwayatkan dari Az-Zuhri bahwa 
jenis-jenis kafarat dilakukan secara berurutan lebih banyak jumlahnya 
dibandingkan mereka yang menukil darinya bahwa hal itu dilakukan 
berdasarkan pilihan. Namun, Ibnu At-Tin menanggapi bahwa yang 
meriwayatkan diharuskannya melakukan kafarat secara berurutan 
adalah Ibnu Uyainah, Ma'mar dan Al Auza'i. Sedangkan yang 
meriwayatkan bahwa kafarat tersebut dilaksanakan berdasarkan 
pilihan adalah Malik, Ibnu Juraij, Fulaih bin Sulaiman dan Amr bin 
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Utsman Al Makhzumi. Perkataan Ibnu At-Tin hanya dapat dibenarkan 
pada bagian kedua, tetapi tidak dapat diterima pada bagian pertama, 
karena ulama yang turut meriwayatkan pelaksanaan kafarat secara 
berurutan dalam kitab Bukhari adalah Ibrahim bin Sa'ad, Al-Laits bin 
Sa'ad, Syu'aib bin Abu Hamzah dan Manshur. Riwayat kedua orang 
ini terdapat pada bab yang sedang kami jelaskan dan pada bab 
berikutnya. Oleh karena itu, apa penyebab Ibnu At-Tin 
mengabaikannya? Bahkan, mereka yang menukil riwayat tentang 
pelaksanaan kafarat secara berurutan dari Az-Zuhri seluruhnya 
berjumlah tiga puluh perawi atau lebih. 


Kedua, perawi yang meriwayatkan pelaksanaan kafarat secara 
berurutan telah menukil lafazh kisah sebagaimana adanya, sehingga 
menambah pengetahuan tentang gambaran kejadian yang sebenarnya. 
Adapun yang meriwayatkan tentang pelaksanaan kafarat berdasarkan 
pilihan hanya menukil lafazh perawi hadits, maka hal ini 
menunjukkan bahwa lafazh yang ada berasal dari sebagian perawi 
hadits, baik dimaksudkan untuk meringkas atau yang lain. 


Ketiga, pendapat yang mengatakan bahwa pelaksanaan kafarat 
sesuai dengan urutan yang telah disebutkan adalah pendapat yang 
lebih hati-hati, karena bila dilakukan seperti itu, maka dianggap sah, 
baik kafarat tersebut dilaksanakan berdasarkan pilihan atau urutan. 
Lain halnya dengan pendapat yang mengatakan bahwa kafarat 
dilakukan berdasarkan pilihan. 


Sementara itu, sebagian ulama —seperti Al Muhallab dan Al 
Ourthubi— berusaha memadukan kedua versi riwayat dengan 
mengatakan bahwa keduanya mengungkapkan kejadian yang berbeda. 
Akan tetapi kemungkinan ini sangat jauh, sebab kisah dan sumbernya 
hanya satu. Lalu sebagian ulama memahami bahwa pelaksanaan 
kafarat sesuai urutan yang disebutkan adalah lebih utama, tetapi 
apabila dilakukan berdasarkan pilihan juga telah mencukupi. Namun, 
sebagian ulama berpandangan sebaliknya, mereka mengatakan bahwa 
lafazh ui (atau) pada riwayat yang lain bukan berfungsi untuk memberi 


kebebasan memilih, tetapi merupakan penafsiran dan penetapan. 
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Seseorang diperintahkan membebaskan budak atau berpuasa apabila 
tidak mampu membebaskan budak, atau memberi makan apabila tidak 
mampu melakukan keduanya. 


Ath-Thahawi menyebutkan bahwa penyebab sebagian perawi 
menukil lafazh yang menunjukkan kebebasan memilih jenis kafarat 
yang ada, adalah karena Az-Zuhri —perawi hadits tentang kafarat— 
berkata pada bagian akhir haditsnya, “Maka, kafarat itu adalah 
membebaskan seorang budak atau berpuasa dua bulan atau memberi 
makan”. 

Ath-Thahawi berkata, “Sebagian perawi menukil secara ringkas 
dan hanya menyebutkan perkataan Az-Zuhri bahwa yang demikian itu 
merupakan akhir persoalan. Sementara Abdurrahman bin Khalid bin 
Musafir telah menuturkan kisah dari Az-Zuhri sebagaimana kejadikan 
yang sebenarnya.” 


Ath-Thahawi menukil riwayat tersebut seperti hadits di bab ini 
hingga perkataan “Berikanlah sebagai makanan keluargamu”. 


Az-Zuhri berkata, “Maka, jadilah kafarat itu adalah 
membebaskan budak atau berpuasa dua bulan berturut-turut, atau 
memberi makan enam puluh orang miskin.” 

Saya (Ibnu Hajar) katakan, Ad-Daruguthni juga meriwayatkan 
dalam kitab Al Ilal melalui jalur Shalih bin Abi Al Akhdhar dari Az- 
Zuhri, dan pada bagian akhirnya dikatakan, “Maka, jadilah sunnah 
membebaskan budak, atau berpuasa dua bulan, atau memberi makan 
enam puluh orang miskin”. 

Ata ale Ie Painan CSS (ia tinggal sejenak di sisi Nabi 
SAW). Dalam riwayat Abu Nu'aim di dalam kitab Al Mustakhraj 
melalui dua jalur dari Abu Al Yaman disebutkan, CX. (Ja berdiam). 
Demikian pula dalam riwayat Ibnu Musafir dan Ibnu Abi Al Akhdhar. 
Lalu dalam riwayat Ibnu Uyainah disebutkan, 4 &! (ke “aa 5 Ju 
alba eri taka (Nabi SAW bersabda kepadanya, “Duduklah!” 
Maka, ia pun duduk.). 
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3 PE "55 C3 (ketika kami dalam keadaan demikian). Dalam 
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sedang duduk seperti itu). Sebagian ulama berkata, “Kemungkinan 
penyebab beliau memerintahkannya duduk adalah untuk menunggu 
wahyu yang diturunkan kepada beliau sehubungan dengan 
permasalahan orang itu. Ada pula kemungkinan bahwa ia mengetahui 
akan dibawakan sesuatu yang dapat digunakan untuk membantu orang 
tersebut. Atau kemungkinan beliau SAW telah menggugurkan kafarat 
darinya karena ketidakmampuannya.” Tapi, kemungkinan ketiga ini 
tidak memiliki dasar yang kuat, sebab bila kewajiban itu telah 
digugurkan, niscaya tidak akan kembali menjadi tanggung jawabnya, 
dan Nabi tidak akan memerintahkan untuk bersedekah setelah 
didatangkan sekeranjang kurma kepadanya. 


Any Para Io La a (didatangkan kepada Nabi SAW). Tidak 
ada keterangan tentang nama orang yang membawakan kurma 
tersebut. Akan tetapi dalam riwayat Ma'mar disebutkan sebagaimana 
yang akan disebutkan dalam pembahasan tentang kafarat, 54 Jx) sd 
aa (Maka seorang laki-laki dari kalangan Anshar datang). 


Sedangkan dalam riwayat Ad-Daruguthni melalui jalur Daud bin Abu 
Hind dari Sa'id bin Al Musayyab disebutkan dengan sanad yang 
mursal, Hi ya Je) sni (Maka datang seorang laki-laki dari Tsagif). 
Apabila tidak dipahami bahwa ia bersekutu dengan kaum Anshar atau 
penisbatannya kepada kaum Anshar dalam makna yang lebih umum, 
maka riwayat yang terdapat dalam kitab Shahih harus lebih 
dikedepankan. Kemudian dalam riwayat Ibnu Ishag disebutkan, s3 

Kelabu PE 353 (Maka seorang laki-laki datang dengan membawa 
sedekahnya). Sedangkan dalam riwayat mursal Al Hasan yang dikutip 
oleh Sa'id bin Manshur disebutkan, BU! pi s pu (Dengan 


membawa kurma sedekah). 
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ep ai (Di manakah orang yang bertanya?). Dalam riwayat 
Ibnu Al Musafir disebutkan, GT Jah aj (Di manakah orang yang 


bertanya tadi?). Dikatakan seperti itu, karena ucapan orang tersebut 
mengandung pertanyaan, sebab yang dia maksudkan adalah, “Aku 
telah binasa, apakah yang dapat menyelamatkanku, atau apakah yang 
dapat membebaskanku?” Sedangkan dalam hadits Aisyah disebutkan, 
“Di manakah orang yang terbakar tadi?” sebagaimana yang telah 
dijelaskan. 


Riwayat ini tidak memastikan apa isi keranjang tersebut, bahkan 
tidak ditemukan dalam jalur periwayatan Shahihain (Bukhari dan 
Muslim) pada hadits Abu Hurairah. Namun, dalam riwayat Ibnu Abi 
Hafshah disebutkan, Et 3745 Ix5 & (Di dalamnya terdapat lima 


belas sha”). Sedangkan dalam riwayat Mu'ammal dari Sufyan 


- 
-. 0, 


disebutkan, 3 - si Bas km 4 (Di dalamnya terdapat lima 


belas atau seperti itu). Dalam riwayat Mihran bin Abu Umar dari Ats- 


0... 


Tsauri, dari Ibnu Khuzaimah disebutkan, O'y'yss 1 3yas kuas 4 (Di 


- 


dalamnya terdapat lima belas atau dua puluh). Demikian pula dalam 
riwayat Malik dan Abdurrazzag dari riwayat mursal Sa'id bin Al 
Musayyab. Lalu dalam riwayat mursal-nya yang diriwayatkan oleh 
Ad-Daruguthni ditegaskan jumlah 20 sha”. Sementara dalam hadits 
Aisyah yang diriwayatkan Ibnu Khuzaimah disebutkan, Sa SA & 


CL OY pas (Dibawakan keranjang yang di dalamnya terdapat 20 


sha”). Menurut Al Baihagi, ungkapan “20 sha?” adalah yang sampai 
kepada Muhammad bin Ja'far (yakni sebagian dari perawinya). Hal itu 
telah dijelaskan oleh Muhammad bin Ishag darinya, lalu disebutkan 
hadits. Kemudian pada bagian akhirnya ia berkata, “Muhammad bin 
Ja'far berkata, “Setelah itu diceritakan kepadaku bahwa isinya 
berjumlah 20 sha' kurma”.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, dalam riwayat mursal Atha' bin Abi 
Rabah dan selainnya yang diriwayatkan oleh Musaddad disebutkan 
dengan lafazh, “wax 4 "48 (Maka diberikan kepadanya sebagiannya), 
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maka riwayat ini telah mengompromikan seluruh versi riwayat yang 
ada. Maksud perawi yang mengatakan bahwa jumlahnya 20 sha? 
adalah jumlah seluruh kurma yang ada di dalam keranjang. Adapun 
maksud perawi yang mengatakan 15 sha” adalah jumlah yang 
diberikan untuk membayar kafarat. Masalah ini diperjelas oleh hadits 
Ali yang diriwayatkan oleh Ad-Daruguthni, (pom JI EK.dyeton “ai 
IL: (Hendaklah engkau memberi makan 60 orang miskin, untuk setiap 
orang satu mud makanan). Dalam riwayat ini juga disebutkan, 5 
Keana Uerka Keabi "JW Clp yi Kedsu (Didatangkan 15 sha', maka 
beliau bersabda “Berikanlah ia sebagai makanan kepada 60 orang 
miskin. ”). Demikian pula dalam riwayat Hajjaj dari Az-Zuhri yang 
diriwayatkan oleh Ad-Daruguthni dalam hadits Abu Hurairah. 


Dalam riwayat ini terdapat bantahan bagi sejumlah pendapat, di 
antaranya pendapat ulama Kufah bahwa apabila kafarat tersebut 
berupa gandum, maka jumlahnya adalah 30 sha”. Tetapi jika selain 
gandum, maka jumlahnya adalah 60 sha”. Atha' berpendapat, 
“Apabila seseorang membatalkan puasa karena makan, maka ia harus 
memberi makan sebanyak 20 sha”.” Asyhab berpendapat, “Apabila 
seseorang memberi sarapan atau makan malam, maka hal itu telah 
mencukupi dan sudah dianggap memberi makan.” Al Hasan 
berpendapat, “Hendaknya memberi 40 orang miskin sebanyak 20 
sha”, atau apabila ia membatalkan puasa karena senggama, maka 
harus memberi makan 15 sha.” Al Jauhari berpendapat dalam kitab 
Ash-Shihah, “Miktal (keranjang) sama dengan zabil, dapat memuat 15 
sha? karena sesungguhnya tidak ada batasan dalam hal itu. Sementara 
diriwayatkan dari Imam Malik bahwasanya miktal dapat menampung 
15 atau 20 sha”. Seakan-akan dia mengatakan hal itu pada kisah ini 
secara khusus, sehingga sesuai dengan riwayat Mihran. Apabila tidak 
demikian, maka yang nampak adalah tidak ada batasan.” 


Adapun apa yang tercantum dalam riwayat Atha' dan Mujahid 
dari Abu Hurairah yang dikutip oleh Ath-Thabrani dalam kitab A/ 
Ausath adalah bahwa ia berkata, Ig Bila JW Elo Uji Ja gl 


222 — FATHUL BAARI 


(Didatangkan miktal (keranjang), di dalamnya terdapat 20 sha ', lalu 
beliau bersabda, “Bersedekahlah dengannya.”). Sebelum itu 
dikatakan bahwa beliau bersabda, “Bersedekahlah dengan 20 sha', 
atau 19 sha', atau dua puluh satu sha'.” 


Sesungguhnya riwayat ini tidak dapat dijadikan hujjah, karena 
adanya keraguan di dalamnya. Di samping itu, ia adalah riwayat Laits 
bin Abi Sulaim, seorang perawi yang lemah. Lalu dalam silsilah 
sanad-nya terdapat perawi yang tidak dapat dijadikan hujjah. 
Kemudian dalam sebagian jalur periwayatan hadits Aisyah yang 
dikutip oleh Imam Muslim disebutkan, Bab Laga og: ra sn 


(Didatangkan kepadanya dua keranjang yang berisi makanan). 
Apabila riwayat ini akurat, maka sama seperti yang telah disebutkan. 


“ Giad Yi (Ambillah ini lalu bersedekahlah dengannya). 


Demikian yang disebutkan oleh kebanyakan perawi, dan sebagian 
mereka menyebutkan dari segi maknanya. Lalu Ibnu Ishag 
menambahkan, Dedi Ka “ Gaka3 (Bersedekahlah dengannya atas 


nama dirimu). Hal ini didukung oleh riwayat Manshur di bab berikut 
dengan lafazh, &X ia abi (Berilah makan dengannya utas nama 


dirimu). 


Serupa dengannya disebutkan dalam riwayat mursal Sa'id bin 
Al Musayyab dari riwayat Daud bin Abu Hind yang dikutip oleh Ad- 
Daruguthni. Kemudian Ad-Daruguthni meriwayatkan dari jalur Al- 
Laits, dari Mujahid, dari Abu Hurairah, W & Ixta5 (26 (Kami akan 
memberikannya sebagai sedekah atas nama dirimu). Dikhususkannya 
laki-laki tersebut menunjukkan bahwa kafarat tersebut hanya untuk 
dirinya dan tidak untuk istrinya. Demikian pula sabda beliau SAW 
selanjutnya “Apakah engkau mampu” dan “Apakah engkau 
mendapatkan” serta yang sepertinya. 


Ini merupakan pendapat paling benar di antara dua pendapat 
dalam madzhab Syafi'i dan pendapat Al Auza'i. Adapun jumhur 
(mayoritas) ulama, Abu Tsaur dan Ibnu Mundzir mengatakan bahwa 
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kafarat itu diwajibkan pula bagi wanita, meski mereka berbeda dalam 
memberi perincian tentang wanita merdeka dan budak, dipaksa atau 
secara suka rela, dan apakah kafarat itu wajib ia tunaikan sendiri 
ataukah dibebankan kepada suami atas namanya? 


Para ulama madzhab Syafi'i mendukung pendapat mereka 
berdasarkan sikap Nabi SAW yang tidak menyinggung istri laki-laki 
tersebut serta tidak mengabarkan kepadanya akan kewajiban kafarat, 
padahal hal itu sangat dibutuhkan. Argumentasi ini dijawab dengan 
mengatakan, tidak ada alasan untuk mengatakan bahwa kondisi saat 
itu sangat membutuhkan adanya penjelasan, karena wanita tersebut 
tidak mengaku dan tidak pula bertanya. Adapun pengakuan dari pihak 
laki-laki bahwa telah melakukan hubungan intim dengannya tidaklah 
menjadi dasar untuk menetapkan hukum baginya selama wanita itu 
sendiri tidak mengakui. 


Di samping itu, ini merupakan perkara yang berkaitan dengan 
keadaan, maka diamnya Nabi SAW tidak mengindikasikan suatu 
hukum, sebab ada kemungkinan wanita yang dimaksud tidak dalam 
keadaan puasa karena halangan tertentu yang diakui oleh syariat. 
Kemudian penjelasan hukum bagi laki-laki tersebut juga mencakup 
istrinya, karena keduanya sama-sama diharamkan membatalkan puasa 
dan dianggap telah bersekutu dalam melanggar kehormatan puasa, 
sebagaimana halnya Rasulullah SAW tidak memerintahkan laki-laki 
tersebut untuk mandi junub. Penetapan hukum secara spesifik 
terhadap sebagian mukallaf (orang yang mendapat beban syar'i) telah 
mencukupi, sehingga tidak perlu disebutkan secara tekstual. Ada pula 
kemungkinan alasan Nabi SAW tidak menyinggung tentang istri laki- 
laki tersebut adalah karena beliau dapat mengetahui dari perkataan 
suaminya bahwa wanita itu tidak mampu melakukan ketiga jenis 
kafarat yang telah diwajibkan. 


Imam Al @urthubi berkata, “Ulama berbeda pendapat tentang 
kafarat, apakah dibebankan kepada suami dan atas nama dirinya saja, 
atau atas nama dirinya dan istrinya, atau ia wajib mengeluarkan 
kafarat dua kali: satu untuk dirinya dan satu lagi untuk istrinya, atau ia 
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hanya berkewajiban mengeluarkan kafarat atas nama dirinya. Begitu 
pula istrinya, ia wajib mengeluarkan kafarat atas nama dirinya sendiri. 
Sementara dalam hadits tersebut tidak ditemukan satupun keterangan 
mengenai masalah-masalah itu, karena tidak menyinggung masalah 
istri laki-laki tersebut. Untuk itu, hukum masalah tersebut harus 
disimpulkan dari dalil lain, di samping ada kemungkinan penyebab 
disebutkannya wanita itu dalam hadits dikarenakan ia tidak sedang 
berpuasa.” 


Lalu, sebagian mereka berdalil dengan lafazh pada sebagian 
jalur periwatan hadits, Silat, Sa (aku telah binasa dan 


membinasakan). Namun, akurasi lafazh ini masih diperbincangkan. 


Ibnu Al Jauzi berkata, “Pada lafazh “Aku membinasakan" 
terdapat isyarat bahwa ia telah memaksa istrinya, karena bila tidak, 
maka tidak dikatakan membinasakannya.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, hal ini tidak mengharuskan 
membayar kafarat lebih dari satu kali, bahkan perkataan “Aku telah 
membinasakan” tidak mengharuskan adanya kewajiban kafarat bagi 
wanita tersebut. Bahkan, kemungkinan maksud “Aku telah binasa” 
yakni aku terjerumus ke dalam dosa. Sedangkan perkataan “Aku 
membinasakan” yakni aku menjadi penyebab orang yang melayaniku 
ikut berdosa, dimana aku telah melakukan hubungan intim dengannya, 
karena tidak ada keraguan bahwa wanita yang melayani suaminya 
dengan suka rela pada saat seperti itu turut berdosa, tetapi hal ini tidak 
menjadi dasar untuk mewajibkan kafarat baginya. Atau, makna “Aku 
telah binasa” yakni aku terjerumus ke dalam sesuatu yang aku tidak 
mampu untuk membayar kafaratnya, sedangkan makna “Aku 
membinasakan” yakni membinasakan diriku dengan mengerjakan 
perbuatan yang mendatangkan dosa. 


Semua kemungkinan ini dapat dikemukakan sebagai jawaban, 
jika lafazh tambahan tersebut dapat dibuktikan keakuratannya. 
Sementara Al Baihagi menyebutkan bahwa Al Hakim telah menulis 
tiga juz untuk menolak tambahan tersebut. Kesimpulannya, bahwa 
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lafazh tambahan itu telah disebutkan dari jalur Al Auza'i dan dari 
jalur Ibnu Uyainah. Adapun jalur periwayatan Al Auza'i hanya 
dinukil oleh Muhammad bin Al Musayyab dari Abdussalam bin 
Abdul Humaid, dari Umar bin Abdul Wahid dan Al Walid bin 
Muslim, dan dari Muhammad bin Ugbah dari Algamah, dari 
bapaknya, ketiganya dari Al Auza'i. 


Al Baihagi berkata, “Semua murid Al Auza'i meriwayatkan 
tanpa lafazh tersebut, demikian pula semua perawi dari Al Walid, 
Ugbah dan Umar.” Muhammad bin Al Musayyab adalah seorang 
pakar dan banyak meriwayatkan hadits, hanya saja pada akhir 
masanya dia buta, maka barangkali lafazh ini terselip dalam 
hafalannya. Sementara Abu Ali An-Naisaburi menukil darinya tanpa 
lafazh tersebut. 


Dalil yang menunjukkan kebatilan lafazh ini adalah riwayat 
yang dinukil oleh Al Abbas bin Al Walid dari bapaknya, dia berkata, 
“Al Auza'i ditanya tentang seseorang yang melakukan hubungan 
intim dengan istrinya di bulan Ramadhan, lalu dia berkata, “Bagi 
keduanya satu kafarat, kecuali puasa'. Ditanyakan kepadanya, 
“Bagaimana jika ia dipaksa?” Dia menjawab, "Kewajiban puasa 
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tersebut hanya bagi suami'. 


Sedangkan riwayat yang dinukil dari Ibnu Uyainah hanya 
diriwayatkan oleh Abu Tsaur dari Mu'alla bin Manshur, darinya. Al 
Khaththabi berkata, “Al Mu'alla bukanlah seorang ahli hadits.” Akan 
tetapi, Ibnu Al Jauzi menanggapinya bahwa tidak ada seorang pun 
yang menggolongkan Al Mu'alla sebagai perawi yang memiliki cacat. 


Nampaknya Ibnu Al Jauzi lalai memperhatikan perkataan Imam 
Ahmad yang menyatakan bahwa Al Muw'alla terkadang melakukan 
kekeliruan setiap harinya dua sampai tiga hadits. Barangkali dia 
menceritakan riwayat ini berdasarkan hafalannya, sehingga terjadi 
kekeliruan. Sementara Al Hakim mengatakan, “Aku sempat meneliti 
kitab Ash-Shiyam karya Al Mu'alla dengan tulisan tangan yang sangat 
orisinil, tetapi lafazh ini tidak ditemukan”. 
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Kemudian Ibnu Al Jauzi mengklaim bahwa Ad-Daruguthni juga 
telah meriwayatkannya melalui jalur Ugail. Akan tetapi perkataan ini 
keliru, sebab Ad-Daruguthni tidak meriwayatkan jalur periwayatan 
Ugail dalam kitab As-Sunan, ia hanya menyebutkannya dalam kitab A/ 
Ilal melalui sanad yang disebutkan oleh Ibnu Al Jauzi, tanpa lafazh 
tersebut. 


Catatan 


Ulama yang hanya mewajibkan satu kafarat bagi suami untuk 
diri dan istrinya sekaligus berpendapat tentang perlunya 
memperhatikan keadaan keduanya. Apabila keduanya sama-sama 
mampu membebaskan budak, maka cukup membebaskan satu budak 
untuk mereka berdua. Tetapi apabila keduanya hanya mampu 
memberi makan, maka cukup memberi makan 60 orang miskin. 
Sedangkan apabila keduanya mampu untuk berpuasa, maka masing- 
masing harus mengerjakan puasa selama 2 bulan. Adapun jika 
keadaan keduanya berbeda, maka ada perincian tersendiri seperti yang 
disebutkan dalam kitab-kitab yang membahasnya. 

3 BI YEN JW (laki-laki tersebut berkata, “Apakah 
kepada orang yang lebih miskin dariku?”). Yakni, apakah aku 
menyedekahkannya kepada orang yang lebih miskin dari aku? Hal ini 
memberi asumsi bahwa ia memahami izin yang diberikan kepadanya 
adalah bersedekah kepada mereka yang memiliki sifat demikian 
(miskin). Hal itu telah dijelaskan oleh Ibnu Umar dalam haditsnya, 
dimana dia menambahkan, Hai ai di JB EN Ya Jl (Kepada 
siapa aku harus menyerahkannya? Rasul menjawab, “Kepada orang 
paling miskin yang engkau ketahui.”). Riwayat ini dikutip oleh Ath- 
Thabrani dalam kitab A4! Ausath. Sementara dalam riwayat Ibrahim bin 
Sa'id disebutkan, ai up Fi) Si (Apakah kepada orang yang paling 
miskin di antara keluargaku?) Dalam riwayat Ibnu Musafir 
disebutkan, ea Abi ai Jai Pa (Apakah kepada penghuni rumah 
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yang lebih miskin dariku?). Sedangkan dalam riwayat Al Auza'i 
disebutkan, PE -£ Si (Apakah kepada selain keluargaku?). Dalam 
riwayat Manshur disebutkan, La aa SE (Apakah kepada orang 
yang lebih butuh daripada kami?). Dalam riwayat Ibnu Ishag 
disebutkan, 38 SY 1320 I83 (Bukankah sedekah itu tidak lain 
kecuali untukku dan (diwajibkan| atasku?). 

S Jai up Pi aa Yi (penghuni rumah yang lebih butuh 
daripada penghuni rumahku). Yunus menambahkan, dat Ing ee 
(Lebih miskin dariku dan dari keluargaku). Dalam riwayat Ibrahim 
bin Sa'ad disebutkan, & 'A! (Yang lebih butuh daripada kami). 
Dalam riwayat Ugail disebutkan, 43) aa Kb dai pa GA 
& (Tidak ada seorang pun yang lebih berhak daripada keluargaku, 


tidak ada seorang pun yang lebih butuh kepadanya daripada aku). 
Sementara dalam riwayat mursal Sa'id melalui jalur Daud disebutkan, 
Alb nila La &t, (Demi Allah, orang-orang dalam tanggunganku 
tidak memiliki makanan). Sedangkan dalam hadits Aisyah yang 
diriwayatkan Ibnu Khuzaimah disebutkan, 2 s4 Wu (Kami tidak 


memiliki makan malam pada malam ini). 

ha Dg & Ag aa & Ie Pa Douad (maka Nabi SAW 
tertawa hingga tampak gigi gerahamnya). Dalam riwayat Ibnu Ishag 
disebutkan, bakal! Y LX & (Hingga tampak gigi gerahamnya paling 
dalam). Sedangkan riwayat Saman dalam kitab As-Sunan dari Ibnu 
Juraij disebutkan, Be Du & (Hingga tampak gigi-gigi taringnya). 
Barangkali lafazh “tsanaayaahu” (gigi-gigi taring) merupakan 
perubahan dari lafazh “anyaabuhu” (gigi geraham bagian luar), sebab 
gigi taring pada umumnya sudah terlihat meskipun hanya dengan 
tersenyum, sementara makna zhahir konteks hadits tersebut adalah 


hendak memberi gambaran yang lebih daripada sekedar tersenyum. 
Oleh karena itu, tidak dapat dipahami berdasarkan keterangan yang 
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menyebutkan sifat “tertawa”, karena secara umum yang dimaksud 
adalah tersenyum. 


Sebagian mengatakan bahwa Nabi SAW tidak tertawa kecuali 
dalam urusan akhirat. Sedangkan dalam masalah dunia, maka beliau 
cukup tersenyum. Kisah ini menggoyahkan pernyataan tersebut. 
Namun, sesungguhnya tidak demikian, karena ada kemungkinan 
penyebab Nabi tertawa adalah kondisi laki-laki tersebut yang berubah 
secara drastis, dimana pada awalnya ia datang dalam keadaan takut 
dan ingin menebus kesalahannya. Namun, ketika ia mendapatkan 
keringanan. maka timbul keinginan untuk memakan apa yang 
diberikan kepadanya sebagai kafarat. Ada pula yang mengatakan 
bahwa Nabi SAW tertawa karena laki-laki tersebut telah memotong 
pembicaraan beliau, kebaikan bahasanya, kelembutan ucapannya, dan 
kelihaiannya mencari perantara untuk mencapai maksudnya. 


alat Kabi JB s (kemudian beliau bersabda, “Berikan ia 


sebagai makanan untuk keluargamu.”). Riwayat ini dinukil pula oleh 
Ma'mar dan Ibnu Abi Hafshah. Lalu riwayat Ibnu Uyainah dalam 
pembahasan tentang kafarat disebutkan, 'Wts Asabi (Berikan ia 


sebagai makanan untuk orang-orang yang berada dalam 
tanggunganmu). Dalam riwayat Ibrahim bin Sa'ad disebutkan, 15! «28 
(Jika demikian, maka kalian (yang berhak mengambilnya)). Namun, 
sebelum kalimat ini, disebutkan “tertawa” terlebih dahulu. 

Dalam riwayat Abu Ourrah dari Ibnu Juraij disebutkan, 1s Ju 5 
(Kemudian beliau bersabda, “Makanlah ia.”). Serupa dengannya 
dalam riwayat Yahya bin Sa'id dan Irak. Kemudian Ibnu Ishag 
mengumpulkan kedua lafazh itu, Ws Pr WAS, Lal (Ambillah ia 
dan makanlah lalu nafkahkan kepada keluargamu). Sama seperti ini 
dalam riwayat Abdul Jabbar, Hajjaj dan Hisyam bin Sa'ad, semuanya 
dari Az-Zuhri. Sedangkan dalam riwayat Ibnu Khuzaimah pada hadits 
Aisyah disebutkan, ai SE Ulu (Bawalah ia kembali untukmu 


dan untuk keluargamu). 
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Ibnu Dagig Al Id berkata, “Dari kisah ini lahir sejumlah 
pendapat. Sebagian mengatakan bahwa kewajiban kafarat dapat gugur 
apabila seseorang tidak mampu melaksanakan, sebab kafarat tidak 
diserahkan kepada diri sendiri dan tidak pula kepada orang-orang 
yang ada dalam tanggungannya. Sementara Nabi SAW tidak 
renjelaskan bahwa kafarat tersebut tetap berada dalam 
tanggungannya sampai ia mampu untuk menunaikannya. Ini adalah 
salah satu pendapat dalam madzhab Syafi'i dan diyakini kebenarannya 
oleh Isa bin Dinar (salah seorang ulama madzhab Maliki).” 


Al Auza'i berkata, “Hendaklah ia memohon ampunan kepada 
Allah dan tidak mengulanginya.” Pendapat ini semakin kuat jika 
dibandingkan dengan zakat fitrah, dimana kewajibannya menjadi 
gugur apabila seseorang tidak mampu menunaikannya. Akan tetapi 
keduanya berbeda dari sisi bahwa zakat fitrah memiliki batas waktu 
tertentu, sedangkan pelaksanaan kafarat akibat melakukan senggama 
di siang hari bulan Ramadhan tidak memiliki batas waktu tertentu. 
Selain itu, dalam hadits tersebut tidak ada keterangan yang 
menyatakan bahwa kewajiban kafarat menjadi gugur. bahkan ada 
indikasi bahwa kewajiban kafarat tetap menjadi tanggungan orang 
yang tidak mampu. 


Jumhur ulama mengatakan bahwa kewajiban kafarat tidak gugur 
apabila seseorang tidak mampu melaksanakannya. Adapun izin Nabi 
SAW kepada orang itu untuk memanfaatkan apa yang diberikan 
kepadanya tidak termasuk kategori kafarat. Kemudian terjadi 
perbedaan pendapat dalam memahaminya: 

Pertama, Az-Zuhri berkata, “Hal itu khusus bagi laki-laki 
tersebut.” Pendapat ini yang menjadi kecenderungan Imam Al 
Haramain. Akan tetapi, pendapat ini dijawab bahwa pada dasarnya 
hukum syar'i itu tidak bersifat khusus. 


Kedua, hukum seperti itu telah dihapus (mansukh). Hanya saja 
mereka tidak menjelaskan dalil yang menghapusnya (nasikh). 


230 — FATHUL BAARI 


Ketiga, maksud “keluarga” pada hadits itu adalah mereka yang 
nafkahnya tidak berada dalam tanggungan laki-laki tersebut. Namun, 
pendapat ini dianggap lemah berdasarkan riwayat lain yang 
menyebutkan, “Orang yang berada dalam tanggunganmu”. Demikian 
pula riwayat yang dengan tegas memberi izin kepada laki-laki tersebut 
untuk memanfaatkannya. 


Keempat, oleh karena ia tidak mampu memberi nafkah kepada 
keluarganya, maka ia diperbolehkan untuk menyerahkan kafarat 
kepada mereka, dan ini merupakan makna zhahir hadits. Pendapat ini 
pula yang ditanggapi oleh madzhab-madzhab terdahulu bahwa 
seseorang tidak memakan kafarat dirinya sendiri. 


Kelima, Syaikh Tagiyuddin berkata, “Lebih baik dari itu 
dikatakan bahwa pemberian tersebut bukan sebagai kafarat, tapi 
merupakan sedekah untuknya dan untuk keluarganya karena kondisi 
mereka yang membutuhkan. Adapun kewajiban membayar kafarat 
tidak menjadi gugur dengan sebab pemberian tersebut. Akan tetapi 
keberadaan kafarat dalam tanggungannya tidak disimpulkan dari 
hadits ini. Adapun argumentasi ulama yang tidak sependapat bahwa 
hal ini berkonsekuensi mengakhirkan penjelasan, sesungguhnya tidak 
ada indikasi ke arah itu, karena kewajiban kafarat telah diketahui 
sebelumnya. 


Sementara itu, dalam hadits tersebut tidak disebutkan 
keterangan yang menunjukkan bahwa kewajiban tersebut telah gugur, 
sebab ketika laki-laki tersebut mengabarkan kondisinya yang tidak 
mampu, kemudian Nabi SAW tetap memerintahkannya untuk 
'memberi makan” dengan kurma dalam keranjang, maka hal ini 
menunjukkan kewajiban kafarat tidak gugur dari orang yang tidak 
mampu. Barangkali beliau mengakhirkan penjelasan hingga waktu 
yang dibutuhkan, yaitu adanya kemampuan.” 


Telah disebutkan keterangan yang menunjukkkan bahwa kafarat 
telah gugur darinya atau telah mencukupinya dengan sebab ia 
menafkahkan makanan tersebut kepada keluarganya. Keterangan yang 
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dimaksud adalah sabda Nabi SAW dalam hadits Ali, Oli asas 3 
US is 13 (Makanlah olehmu dan keluargamu, sesungguhnya 


Allah telah menjadikannya sebagai kafarat bagimu). Akan tetapi 
hadits ini lemah dan tidak dapat dijadikan hujjah. 


Pandangan yang benar adalah ketika Nabi SAW bersabda 
kepadanya “Ambillah ini lalu sedekahkan”, maka laki-laki tersebut 
tidak mengambilnya bahkan ia mengemukakan pertimbangan bahwa 
ia sangat membutuhkannya dibandingkan orang lain, maka saat itu 
Nabi mengizinkan kepadanya untuk memakannya. | 


Apabila ia menerima pemberian itu disertai syarat tertentu, yaitu 
harus disedekahkan kembali sebagai kafarat, maka hal ini termasuk 
memberikan sesuatu dengan syarat tertentu, dan ini masalah yang 
diperselisihkan di antara ulama. Akan tetapi karena laki-laki itu tidak 
menerimanya, maka ia belum memilikinya. Ketika Nabi SAW 
mengizinkannya untuk memberikan sebagai makanan untuk keluarga 
dan dirinya sendiri, maka ini adalah pemberian secara mutlak untuk 
diri dan keluarganya. Kemudian mereka menerimanya, karena sangat 
membutuhkan. 


Pada pembahasan terdahulu dikatakan bahwa harta ini adalah 
harta sedekah (zakat), dan Nabi SAW membelanjakannya karena 
beliau sebagai imam (pemimpin). Namun, ada pula kemungkinan 
beliau memberikannya dengan syarat disedekahkan kembali sebagai 
kafarat, sehingga dari sini timbul kemusykilan. Akan tetapi 
kemungkinan pertama lebih berdasar, karena dalam hal ini kafarat 
tersebut belum dinyatakan gugur dan tidak pula berkonsekuensi 
bahwa seseorang telah memakan kafarat dirinya sendiri. Adapun judul 
bab yang disebutkan oleh Imam Bukhari berikut, yaitu bab “Orang 
yang Melakukan Senggama di Bulan Ramadhan, Apakah Memberi 
Makan kepada Keluarganya dari Kafarat Apabila Mereka 
Membutuhkan” tidak ada penegasan hukum bagi persoalan yang ada 
dalam judul bab, bahkan Imam Bukhari hanya mengisyaratkan kepada 
dua kemungkinan terdahulu dalam bentuk pertanyaan. 
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Pelajaran yang dapat diambil 


1. Hadits ini dijadikan dalil tentang bolehnya memberikan semua 
sedekah (zakat) kepada satu golongan saja. Akan tetapi pendapat 
ini perlu dianalisa lebih lanjut, karena belum ada kepastian 
bahwa jumlah tersebut telah mewakili seluruh zakat yang wajib 
dikeluarkan oleh laki-laki yang membawa kurma. 


2. Hadits ini dijadikan dalil bahwa tidak ada kewajiban untuk 
mengganti puasa yang batal karena melakukan senggama 
tersebut, bahkan cukup dengan membayar kafarat saja, sebab 
riwayat-riwayat dalam kitab Shahihain (Bukhari dan Muslim) 
tidak menyebutkan dengan tegas tentang mengganti puasa yang 
batal itu. 


Pendapat ini dinukil dari para ulama madzhab Syafi'i. 
Sementara Al Auza'i berkata, “Harus mengganti apabila kafarat 
yang dilakukan selain puasa.” Pendapat ini juga merupakan 
salah satu pendapat dalam madzhab Syafi'i. Ibnu Al Arabi 
berkata, “Pendapat yang menyatakan tidak ada kewajiban 
mengganti puasa tidak layak dengan kedudukan Imam Asy- 
Syafi'i, sebab tidak ada lagi pembicaraan mengenai wajibnya 
hal itu dikarenakan ia telah merusak ibadah. Sedangakan kafarat 
hanya dibebankan karena dosa yang ia lakukan. Adapun 
perkataan Al Auza'i tidak ada nilainya sedikitpun.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, perintah untuk mengganti puasa 
tersebut telah disebutkan dalam hadits ini dari riwayat Ibrahim 
bin Sa'ad dari Al-Laits, dari Az-Zuhri. Adapun hadits Al-Laits 
dari Az-Zuhri dalam kitab Bukhari Muslim tidak mencantumkan 
. tambahan ini. Kemudian keterangan tambahan yang dimaksud 
.. tercantum dalam riwayat mursal Sa'id bin Al Musayyab, Nafi” 
bin Al Jubair, Al Hasan dan Muhammad bin Ka'ab. Menurut 
jalur-jalur periwayatan ini diketahui bahwa tambahan tersebut 
cukup berdasar. Kemudian dari sabda beliau SAW 
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10. 
tas 


“Berpuasalah satu har?” dapat diketahui bahwa tidak 
disyaratkan mengganti puasa dengan segera, karena kalimatnya 
tidak menentukan hari secara khusus. 


Boleh bertanya tentang hukum yang dilakukan oleh seseorang 
dan menyelisihi syariat, serta menceritakan perbuatan seperti ini 
untuk suatu maslahat, yakni mengetahui hukumnya. 


Menggunakan kiasan dalam sesuatu yang tabu apabila 
diucapkan secara transparan, karena pada hadits itu digunakan 
lafazh ygip! 4& &385 (aku terjatuh pada istriku), atau lafazh 


AA tpi (aku menggauli istriku). Namun, pada sebagian jalur 
periwayatannya telah disebutkan dengan lafazh 53 (aku 


bersetubuh). Maka, secara zhahir keragaman lafazh ini berasal 
dari para perawi. 


Menunjukkan sikap belas kasih kepada penuntut ilmu serta 
berlaku lemah lembut dalam mengajar dan menyatukan orang 
dalam agama. 


Menyesali perbuatan maksiat serta menampakkan rasa takut. 


Duduk-duduk di masjid bukan untuk shalat, tapi untuk 
kemaslahatan agama, seperti menyebarkan ilmu. 


Boleh tertawa karena sebab-sebab tertentu. 


Seseorang boleh mengabarkan apa yang terjadi antara dirinya 
dengan istrinya karena suatu kebutuhan. 


Bersumpah untuk mempertegas perkataan. 


Boleh menerima perkataan mukallaf (orang yang mendapat 
beban syar'i) dalam hal-hal yang tidak dapat diketahui kecuali 
berdasarkan berita dari dirinya sendiri. Hal itu sesuai dengan 
sabda beliau SAW “Berikan ia sebagai makanan keluargamu” 
sebagai jawaban bagi perkataan laki-laki tersebut, “Tidak ada 
yang lebih miskin daripada kami”. Akan tetapi, kemungkinan 
ada faktor-faktor tertentu yang membenarkan perkataannya. 
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12. Tolong-menolong dalam rangka ibadah. 


13. Berusaha untuk membebaskan seorang muslim dari tanggungan 
yang membebaninya. 


14. Boleh memberi seseorang melebihi kebutuhan pokoknya. 
15. Boleh memberikan kafarat kepada penghuni satu rumah saja. 


16. Seseorang yang membutuhkan apa yang dimilikinya, maka ia 
tidak wajib menyerahkan seluruhnya atau sebagiannya kepada 
orang lain yang juga membutuhkan. 


31. Orang yang Melakukan Senggama di Bulan Ramadhan, 
Apakah Memberi Makan Keluarganya dari Kafarat Apabila 
Mereka Membutuhkan? 


£ 0 


Me RAN gan PA PN AP jt BAN 
or A aa 5 Hai - 
SA EU JB Ong Se KD 


@ ai ol an sJB YG 115, Tas Lam : Jus Ola) 
kg £ £ 0 2 0.8 3 ae N KA: 0 23 o-o- 
Deng PG dai JB N JB Sea yi 
-JE Ie ana Bapa deh Jb hub JB .Y 


3 cor ti £ 


CAS PA Vega Ie Ca Kia pal 
Sa Cabe JG 


1937. Dari Az-Zuhri, dari Humaid bin Abdurrahman, dari Abu 
Hurairah RA, “Seorang laki-laki datang kepada Nabi SAW dan 
berkata, “Sesungguhnya orang yang jauh bersetubuh dengan istrinya 
di bulan Ramadhan”. Beliau bersabda “Apakah engkau mendapatkan 
sesuatu untuk membebaskan budak?” orang itu berkata, “Tidak”. 
Beliau bersabda, “Apakah engkau mampu berpuasa dua bulan 
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berturut-turul?” Orang itu berkata, “Tidak”. Nabi bersabda, “Apakah 
engkau mendapatkan sesuatu untuk memberi makan 60 orang 
miskin” Orang itu berkata, “Tidak'.” Abu Hurairah berkata, “Lalu 
didatangkan kepada Nabi SAW satu keranjang kurma, maka Nabi 
bersabda, “Berilah makan dengan ini sebagai kafaratmu'. Orang itu 
berkata, "Apakah kepada orang yang lebih butuh dari kami? Tidak ada 
di antara dua tempat berbatu di Madinah satu penghuni rumah yang 
lebih butuh daripada kami”. Beliau bersabda, “Berikan ia sebagai 
makanan keluargamu.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab apakah orang yang melakukan senggama di bulan 
Ramadhan memberi makan keluarganya dari kafarat apabila mereka 
membutuhkan?) Yakni, apakah diperbolehkan atau tidak? Hal ini tidak 
bertentangan dengan keterangan sebelumnya, karena bab sebelumnya 
memberi informasi bahwa ketidakmampuan membayar kafarat tidak 
dapat menggugurkan kafarat tersebut dari tanggungan seseorang, 
berdasarkan perkataan “Apabila seseorang melakukan hubungan intim 
di bulan ramadhan dan ia tidak memiliki sesuatu lalu diberikan 
sedekah kepadanya, maka hendaklah ia membayar kafarat”. Adapun 
pada bab ini terjadi keraguan, apakah sesuatu yang diberikan itu 
adalah kafarat atau yang lainnya? Berdasarkan pengertian ini, maka 
makna judul bab di atas dapat dipahami. 


113, Y pd & Badi (Apakah engkau mendapatkan sesuatu untuk 
membebaskan budak?). Ini seperti sabda beliau, yaa malai ta dm! 
tes (Apakah engkau mendapatkan sesuatu untuk memberi makan 


60 orang miskin?). Hadits ini telah dijelaskan pada bab sebelumnya. 
Sebagian ulama mutaakhirin telah memberi perhatian khusus terhadap 
hadits ini. 
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32. Berbekam dan Muntah bagi Orang yang Berpuasa 
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Yahya bin Shalih berkata kepadaku, Muawiyah bin Salam telah 
menceritakan kepada kami, Yahya bin Umar bin Al Hakam bin 
Tsauban telah menceritakan kepada kami bahwasanya ia mendengar 
Abu Hurairah RA berkata, “Apabila seseorang muntah, maka 
puasanya tidak batal, karena sesungguhnya ia mengeluarkan dan tidak 
memasukkan.” 

Sementara disebutkan dari Abu Hurairah bahwasanya puasa 
orang yang demikian adalah batal. Namun versi pertama lebih shahih. 
Ibnu Abbas dan Ikrimah berkata, “Puasa adalah menahan apa yang 
masuk dan bukan apa yang keluar.” 

Ibnu Umar RA berbekam dalam keadaan berpuasa, kemudian 
dia meninggalkan hal tersebut. Selanjutnya, dia berbekam di malam 
hari. Abu Musa berbekam pula di malam hari. Lalu disebutkan dari 
Sa'id, Zaid bin Argam dan Ummu Salamah bahwasanya mereka 
berbekam dalam keadaan berpuasa. 
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Bukair meriwayatkan dari Ummu Algamah, “Kami berbekam di 
sisi Aisyah, namun kami tidak dilarang”. 

Diriwayatkan dari Al Hasan dari beberapa orang melalui jalur 
marfu' (langsung dari Nabi), “Telah batal puasa orang yang 
membekam dan dibekam.” 

Al Ayyasy berkata kepadaku, “Abdul A'la telah menceritakan 
kepada kami, Yunus telah menceritakan kepada kami dari Al Hasan 
dengan redaksi yang sama seperti itu. Dikatakan kepadanya, “Apakah 
dari Nabi SAW?” Dia menjawab, “Benar”. Kemudian dia berkata, 
“Allah lebih mengetahui.” 


Ag ea Jo DA SA Di PEN PK 
Gi RA 9 8 90 3 IL 7. 0 


AP ag CP YG man 

1938. Dari Ikrimah, dari Ibnu Abbas RA bahwasanya Nabi 

SAW berbekam sementara beliau sedang ihram, dan beliau berbekam 
saat sedang berpuasa. 


A ae 8. .. » 29. 
Do ab EME 5 Ae NP Ke 
La A9 plang aa 


1939. Dari Ayyub, dari Ikrimah, dari Ibnu Abbas RA, dia 
berkata, “Nabi SAW berbekam dan beliau sedang berpuasa.” 


- - 
o 3 £ 243 0 - 


SI 1) MI La Ya JB HE GE ha SJ AA UG 
HN YA La NN 206 Sial EA OA pi ea 


Bag laa PN 2 ana Es HS 3 
1940. Dari Syu'bah, dia penata Aku mendengar dari Tsabit Al 


Bunnani, dia berkata: Anas bin Malik RA ditanya, “Apakah kalian 
tidak menyukai berbekam bagi orang yang berpuasa?” Dia berkata, 
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“Tidak, kecuali karena hal itu membuat lemah.” Syababah 
menambahkan, “Syu'bah telah menceritakan kepada kami, “Pada 
masa Nabi SAW?'.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab berbekam dan muntah bagi orang yang berpuasa). Yakni, 
apakah keduanya atau salah satunya membatalkan puasa? Ibnu Al 
Manayyar berkata, “Imam Bukhari menyebutkan masalah muntah dan 
berbekam, padahal keduanya merupakan dua hal yang berbeda, 
sementara dia biasa menyebutkan setiap persoalan pada judul bab 
tersendiri meskipun persoalan-persoalan tersebut termaktub dalam 
satu hadits. apalagi jika masing-masing disebutkan dalam hadits yang 
berbeda.” Imam Bukhari melakukan hal tersebut karena adanya 
kesamaan hukum, dimana keduanya merupakan sesuatu yang keluar, 
sementara sesuatu yang keluar tidak membatalkan puasa. Hal ini telah 
diisyaratkan oleh Ibnu Abbas seperti yang akan dijelaskan. | 


Imam Bukhari tidak menyebutkan hukum permasalahan 
tersebut, tetapi sikapnya yang menyebutkan atsar-atsar di atas 
menunjukkan dia berpendapat bahwa keduanya tidak membatalkan 
puasa. Maka, setelah hadits AA di Ski (telah batal puasa 
orang yang membekam dan orang yang dibekam), dia menyebutkan 
hadits, Je P9 AA Atap aa Si Ke 5 (Sesungguhnya Nabi SAW 


berbekam sementara beliau Dalnyasa 


Para ulama salaf berbeda pendapat mengenai kedua persoalan 
ini. Mayoritas ulama membedakan antara muntah tanpa sengaja 
dengan muntah yang disengaja. Muntah yang tidak disengaja tidak 
membatalkan puasa, sedangkan muntah yang disengaja dapat 
membatalkan puasa. Bahkan, Ibnu Mundzir telah menukil ijma” ulama 
tentang batalnya puasa karena muntah yang disengaja. Akan tetapi 
Ibnu Baththal menukil dari Ibnu Abbas dan Ibnu Mas'ud bahwa 
muntah itu tidak membatalkan puasa secara mutlak, dan ini adalah 
salah satu pendapat yang dinukil dari Imam Malik. 
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Al Abhari berdalil untuk menyatakan tidak adanya kewajiban 
mengganti puasa bagi orang yang muntah dengan sengaja. Ia tidak 
diwajibkan membayar kafarat, menurut pendapat yang benar dalam 
madzhab mereka. Dia berkata, “Apabila mengganti puasa adalah 
wajib, niscaya membayar kafarat juga wajib.” 


Namun sebagian ulama berpandangan sebaliknya, mereka 
berkata, “Hal ini menunjukkan bahwa kewajiban membayar kafarat 
khusus bagi mereka yang membatalkan puasa dengan sebab 
senggama, dan tidak diwajibkan bagi yang membatalkan puasa karena 
sebab-sebab lain.” 


Sementara itu Atha', Al Auza'i dan Abu Tsaur berkata, “Wajib 
mengganti dan membayar kafarat.” Lalu Ibnu Mundzir menukil pula 
ijma' bahwa seseorang yang tiba-tiba muntah tanpa ada unsur 
kesengajaan, maka ia tidak wajib mengganti puasanya, kecuali pada 
salah satu pendapat yang dinukil dari Al Hasan. 


Sedangkan berbekam, menurut mayoritas ulama tidak 
membatalkan puasa secara mutlak. Sementara dinukil dari Ali, Atha', 
Al Auza'i, Ahmad, Ishag dan Abu Tsaur bahwa puasanya orang yang 
membekam dan dibekam adalah batal dan mereka wajib 
menggantinya. Lalu Atha' mengemukakan pendapat yang terkesan 
ganjil, karena ia juga mewajibkan membayar kafarat. 


Para ulama madzhab Syafi'i yang berpandangan seperti 
pendapat Imam Ahmad di antaranya adalah Ibnu Khuzaimah, Ibnu 
Mundzir, Abu Al Walid An-Naisaburi dan Ibnu Hibban. Imam At- 
Tirmidzi menukil dari Az-Za'farani bahwa Asy-Syafi'1 mengaitkan 
pendapatnya dengan keautentikan hadits mengenai hal itu. Demikian 
pula menurut Ad-Dawudi dari kalangan ulama madzhab Maliki. Dalil 
kedua kelompok tersebut telah disebutkan oleh Imam Bukhari pada 
bab ini, dan kami akan menerangkannya di akhir bab. “ 


Pon... 


puasanya tidak batal, karena sesungguhnya ia mengeluarkan dan 
tidak memasukkan). Demikian yang dinukil oleh kebanyakan perawi. 
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Sementara dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan, J'p Y5 £ AB 


(Sesungguhnya ia mengeluarkan dan tidak memasukkan). Ibnu Al 
Manayyar berkata, “Dari hadits tersebut dapat disimpulkan bahwa 
para sahabat biasa menakwilkan makna zhahir suatu lafazh dengan 
menggunakan giyas (analogi). Namun, sebagian ulama menyanggah 
pandangan tersebut dengan mengemukakan masalah orang yang 
mengeluarkan mani, dimana ini juga tergolong mengeluarkan, tetapi 
diwajibkan mengganti puasa dan membayar kafarat.” 
mei JG Jak BA & "& Si) (Disebutkan dari Abu 
Hurairah RA bahwasanya orang yang demikian puasanya batal, 
letapi yang pertama lebih shahih). Seakan-akan dia hendak 
mengisyaratkan riwayat vang dia kutip dalam kitab At-Tarikh Al 
Kabir, dia berkata: Musaddad berkata kepadaku dari Isa bin Yunus, 
Hisyam bin Hasan telah menceritakan kepada kami dari Muhammad 
bin Sirin, dari Abu Hurairah —dengan menisbatkannya kepada 
Nabi— dia berkata, sUXa OYy sad! Ala Imo pile yah sal 653 La 
sai (Barangsiapa muntah dengan tidak sengaja dalam keadaan 


berpuasa, maka ia tidak wajib menggantinya. Namun, apabila ia 
sengaja muntah, maka ia harus menggantinya). Imam Bukhari 
berkata, “Riwayat ini tidak shahih, hanya saja riwayat ini dinukil 
melalui jalur Abdullah bin Sa'id Al Magburi dari bapaknya, dari Abu 
Hurairah, sedangkan Abdullah adalah seorang perawi yang sangat 
lemah.” 


h Ad-Darimi juga meriwayatkan melalui jaiur Isa bin Yunus. Lalu 
dinukil dari Isa bahwasanya ia berkata, “Para penduduk Bashrah 
mengatakan bahwa Hisyam telah melakukan kekeliruan pada riwayat 
itu.” 


Abu Daud berkata, “Aku mendengar Ahmad berkata, “Riwayat 
ini sama sekali tidak shahih”. Keempat penulis kitab Sunan dan Al 
Hakim meriwayatkan melalui jalur Isa bin Yunus dengan redaksi yang 
sama seperti di atas.” 
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At-Tirmidzi berkata, “Riwayat ini gharih, kami tidak 
mengenalnya kecuali melalui riwayat Isa bin Yunus dari Hisyam. Aku 
telah menanyakannya kepada Muhammad, maka dia berkata, 
"Menurutku pendapat itu tidak akurat.” 


Ibnu Majah dan Al Hakim meriwayatkan melalui jalur Hafsh bin 
Ghiyats dari Hisyam, dia berkata, “Riwayat ini telah dinukil melalui 
sejumlah jalur periwayatan dari Abu Hurairah dengan sanad yang 
tidak shahih, tetapi demikianlah yang dipraktikkan di kalangan 
ulama.” 


. Saya (Ibnu Hajar) katakan, perkataan Abu Hurairah “Puasanya 
tidak batal” mungkin dipadukan dengan perkataannya “Puasanya 
batal” sebagaimana disebutkan secara rinci dalam hadits ini. Maka, 
ada kemungkinan maksud perkataan Abu Hurairah “Apabila 
seseorang muntah maka puasanya batal”, yakni muntah dengan 
sengaja dan berusaha mengeluarkannya. Atas dasar ini pula dipahami 
perkataan pada hadits Abu Darda' yang diriwayatkan oleh para 
penulis kitab Sunan bahwa Nabi SAW muntah lalu membatalkan 
puasanya, yakni muntah dengan sengaja. Hal ini lebih tepat daripada 
penakwilan mereka yang mengatakan bahwa Nabi SAW muntah lalu 
merasa lemah sehingga membatalkan puasanya, seperti dinukil oleh 
At-Tirmidzi dari sebagian ulama. 


Ath-Thahawi berkata, “Dalam hadits itu tidak ada keterangan 
bahwa muntah telah menyebabkan beliau membatalkan puasa, bahkan 
yang ada hanyalah keterangan bahwa Nabi SAW muntah lalu beliau 
berbuka.” Namun, Ibnu Al Manayyar menanggapinya dengan 
mengatakan, “Apabila hukum tersebut dihubungkan oleh kata fa' 
(maka). maka yang demikian itu menunjukkan illat (dasar penetapan 
hukum). Seperti kalimat kd Ls (beliau lupa maka beliau sujud).” 


CE Kan Umily FPI Lan pipil sia Ke) ate LI JT) (Ibnu Abbas dan 
Ikrimah berkata, “Puasa adalah menahan apa yang masuk, bukan 
apa yang keluar.”). Adapun perkataan Ibnu Abbas telah disebutkan 
melalui sanad yang maushul oleh Ibnu Abi Syaibah dari Waki”, dari 
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Al A' masy, dari Abu Zhibyan, dari Ibnu Abbas tentang berbekam bagi 
orang yang sedang puasa, dia berkata, “Hal yang membatalkan puasa 
adalah apa yang masuk, bukan yang keluar, dan wudhu termasuk hal 
yang keluar, bukan yang masuk.” 


Kemudian diriwayatkan melalui jalur Ibrahim An-Nakha'i 
bahwasanya dia ditanya mengenai hal itu, maka dia berkata, 
“Abdullah bin Mas'ud berkata...” lalu disebutkan seperti di atas. 
Ibrahm sendiri tidak bertemu dengan Ibnu Mas'ud, hanya saja dia 
menerima riwayat itu dari murid-murid senior Ibnu Mas'ud. Adapun 
perkataan Ikrimah telah disebutkan melalui sanad yang maushul oleh 
Ibnu Abi Syaibah dari Husyaim, dari Hushain, dari Ikrimah dengan 
redaksi yang sama seperti yang disebutkan di atas. 


ai DE AP Kia Pem MAAN 3) ab HA OS 
(Ibnu Umar berbekam sementara dia sedang berpuasa, kemudian dia 
meninggalkan hal tersebut, dan seterusnya dia berbekam di malam 
hari). Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang lengkap (maushul) 
oleh Malik dalam kitab 4! Muwaththa' dari Nafi”, dari Ibnu Umar, &f 


jai & ag | Ako 11 OS MS Dj 5 SL 9 MI (Bahwasanya 
dia berbekam dalam keadaan berpuasa, lalu dia meninggalkan hal 


tersebut. Kemudian apabila berpuasa, dia tidak berbekam kecuali 
setelah berbuka). 


Kami telah meriwayatkan dalam naskah Ahmad bin Syabib dari 
bapaknya, dari Yunus, dari Az-Zuhri, & Se R3 abu jab Yi OS 
Gatal JS Sy 2 9,$3 OLas) (Ibnu Umar berbekam dalam keadaan 


berpuasa, baik di bulan Ramadhan atau bulan lainnya, kemudian dia 
meninggalkan hal tersebut karena menyebabkan lemah). Demikian 
saya temukan melalui jalur yang terputus (mungathi”). Akan tetapi 
Abdurrazzag telah meyebutkan melalui sanad yang maushul dari 
Ma'mar, dari Az-Zuhri, dari Salim, dari bapaknya. Ibnu Umar 
terkenal sebagai orang yang sangat berhati-hati. Seakan-akan dia 
meninggalkan berbekam di siang hari karena sebab ini. 
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KI gaga yi SE (Abu Musa berbekam di malam hari). Ibnu 


Abi Syaibah menyebutkannya dengan sanad yang maushul melalui 
jalur Humaid Ath-Thawil dari Bakar bin Abdullah Al Muzani, dari 
Abu Al Aliyah, dia berkata, Badi hal B3 5 ASI ang Pi Pr da3 
SAK IE Sg en VA IA en Aj GAS Vai ISU Bir Kana 
Tete vi 3 & A of (Aku masuk menemui Abu Musa yang saat itu 
sebagai pemimpin Bashrah, maka aku mendapatinya sedang makan 
kurma dan lauk semacam acar dan dia telah selesai berbekam. Aku 
bertanya, “Mengapa Anda tidak berbekam di siang hari?” Dia 
menjawab, “Apakah engkau memerintahkanku untuk menumpahkan 
darahku pada waktu aku sedang berpuasa”). 


An-Nasa'i dan Al Hakim meriwayatkan melalui jalur Mathr Al 
Warrag dari Bakar bahwa Abu Rafi” berkata, $ A81! gaya al Ie CE 
233 Keilto Ui gad Giat Oh ABI su Oi Nia DV II nb hh 
Ay AI ai sadi Ap aa ale Bat A1 Jipay Uas (Aku masuk 
menemui Abu Musa di malam hari dan dia sedang berbekam. Aku 
bertanya, “Mengapa tidak dilakukan di siang hari?” Dia menjawab, 
“Apakah engkau memerintahkanku untuk menumpahkan darahku 
sementara aku sedang berpuasa? Padahal aku telah mendengar 


Rasulullah SAW bersabda, “Telah batal puasa orang yang membekam 
dan dibekam '”). 


Al Hakim mendengar Abu Ali An-Naisaburi berkata, “Aku 
bertanya kepada Abdan Al Azhari, “Apakah ada keterangan yang 
Shahih tentang riwayat “Telah batal puasa orang yang membekam dan 
dibekam?' Dia mengatakan bahwa dia pernah mendengar Abbas Al 
Anbari berkata, “Aku mendengar Ali bin Al Madini mengatakan 
bahwa riwayat Abu Rafi” dari Abu Musa adalah shahih.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa Mathar menyelisihi dalam 
penisbatannya langsung kepada Nabi SAW. 
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Catn NA Kaka ag ai 333 Ana S3 (disebutkan dari 
Sa'ad dan Zaid bin Argam serta Ummu Salamah bahwasanya mereka 
berbekam ketika sedang berpuasa). Demikian Imam Bukhari 
mengungkapkan dengan lafazh yang menunjukkan kelemahan riwayat 
tersebut. Hal itu tampak setelah meneliti jalur-jalur periwayatan hadits 
ini. 


Adapun atsar Sa'ad bin Abi Waggash, Imam Malik telah 
meriwayatkannya melalui sanad yang maushul dalam kitab Al 
Muwaththa' dari Ibnu Syihab bahwa Sa'ad bin Abi Waggash dan 
Abdullah bin Umar berbekam, sementara keduanya sedang berpuasa. 
Namun, jalur periwayatan hadits ini dari Sa'ad terputus (mungathi”. 
Akan tetapi Ibnu Abdil Barr menyebutkan melalui jalur lain dari Amir 
bin Sa'ad, dari bapaknya. Sedangkan atsar Zaid bin Argam telah 
disebutkan melalui sanad yang lengkap (maushul) oleh Abdurrazzag 
dari Ats-Tsauri, dari Yunus bin Abdullah Al Jurmi, dari Dinar, dia 
berkata, “Aku membekam Zaid bin Argam sementara dia sedang 
berpuasa.” Dinar sebagai tukang bekam adalah mantan budak Jurm, 
dia tidak dikenal kecuali dalam atsar ini. Abu Al Fath berkata, “Al 
Azdi, haditsnya tidak shahih.” 


Ibnu Abi Syaibah telah menyebutkan atsar Ummu Salamah 
dengan sanad yang maushul melalui jalur Ats-Tsauri dari Farrat, dari 
mantan budak Ummu Salamah, bahwasanya ia melihat Ummu 
Salamah berbekam dalam keadaan berpuasa. Farrat adalah Ibnu 
Abdurrahman, seorang perawi yang terpercaya. Namun, mantan budak 
Ummu Salamah tidak dikenal keadaannya (majhul hal). 


Ibnu Al Mundzir berkata, “Di antara ulama yang memberi 
keringanan untuk berbekam bagi orang yang berpuasa adalah Anas, 
Abu Sa'id, Al Husain bin Ali serta para sahabat dan tabi'in yang 
lainnya.” Kemudian dia menyebutkan riwayat-riwayat mereka beserta 
sanad-nya. 


Si W Ke Is kali & take H tp YK! Uby (Bukair 


meriwayatkan dari Ummu Algamah, “Kami berbekam di sisi Aisyah, 
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dan dia tidak melarang”). Bukair adalah Ibnu Abdullah Al Asyaj, 
sedangkan Ummu Algamah adalah Mirjanah. Imam Bukhari 
menyebutkannya melalui sanad yang maushul dalam kitabnya At- 
Tarikh melalui jalur Makhramah bin Bukair dari Papaknya dari 
Ummu Algamah, dia berkata, # ruh ae P3 Ls as ii & 


B3 YG Kie (Kami berbekam di sisi Aisyah sedang kami dalam 


keadaan puasa, begitu pula anak-anak saudara laki-laki (keponakan) 
Aisyah, namun Aisyah tidak melarang mereka). 

Bahana pre Jl JS CA ani P5 gada gp S3 (Dari 
Al Hasan, dari beberapa orang secara marfu' (dinisbatkan kepada 
Nabi SAWJ, “Telah batal puasa orang yang membekam dan yang 
dibekam.”). Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul oleh 
An-Nasa'i melalui sejumlah jalur periwayatan dari Abu Hurrah, dari 
Al Hasan, seperti riwayat di atas. Ali bin Al Madini berkata, “Yunus 
meriwayatkan dari Al Hasan hadits “Telah batal puasa orang yang 
membekam dan yang dibekam' dari Abu Hurairah. Diriwayatkan oleh 
Oatadah dari Al Hasan, dari Tsauban. Diriwayatkan oleh Atha' bin 
As-Sa'ib dari Al Hasan, dari Ma'gil bin Yasar. Mathar 
meriwayatkannya dari Al Hasan, dari Ali, dan Asy'ats 
meriwayatkannya dari Al Hasan, dari Usamah.” 


Ad-Daruguthni menambahkan dalam kitab Al! /lal bahwasanya 
ada perbedaan pada Atha' bin As-Sa'ib tentang sahabat yang menukil 
riwayat tersebut. Ada pendapat yang mengatakan bahwa dia adalah 
Ma'gil bin Yasar Al Muzani, dan sebagian lagi mengatakan Ma'gil 
bin Sinan Al Asyja'i. Sementara diriwayatkan juga dari Ashim, dari 
Al Hasan, dari Ma'gil bin Yasar. Ada pula yang mengatakan bahwa 
itu diriwayatkan dari Mathar, dari Al Hasan, dari Mu'adz. 


Demikian pula terjadi perbedaan riwayat yang dinukil dari 
Oatadah, dari Al Hasan tentang nama sahabat yang meriwayatkannya. 
Ada pendapat yang mengatakan bahwa dia adalah Ali, sedangkan 
yang lain mengatakan Abu Hurairah. 
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Saya (Ibnu Hajar) katakan, terjadi pula perbedaan riwayat yang 
dinukil dari Yunus, seperti yang akan kami sebutkan. Abu Hurrah 
berkata, “Diriwayatkan dari Al Hasan dan beberapa orang dari Nabi 
SAW.” Dia berkata, “Apabila riwayat ini akurat, maka semua riwayat 
dapat dibenarkan.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, Abu Hurrah tidak menyendiri dalam 
menukil lafazh tersebut, seperti yang akan kami jelaskan. 


Ana IE PAR Ia Sh Le lo Dp Ay 
(Dikatakan kepadanya, “Dari Nabi SAW?” Dia berkata, “Ya”. 
Kemudian dia mengatakan, “Allah lebih mengetahui”). Ini 
merupakan pendukung riwayat Abu Hurrah dari Al Hasan. Imam 
Bukhari telah meriwayatkannya pula dalam kitabnya At-Tarikh, dan 
Al Baihagi melalui sanad-nya, ia berkata: Ayyasy telah menceritakan 
kepadaku... lalu disebutkan seperti di atas. Dia juga meriwayatkan 
dari Ibnu Al Madini di dalam kitab Al Ilal, dan Al Baihagi melalui 
sanad-nya, ia berkata: Telah menceritakan kepada kami Al Mu'tamir 
(yakni Ibnu Sulaiman At-Taimi) dari bapaknya, dari Al Hasan, dari 
sejumlah ulama. Riwayat Yunus dari Al Hasan, dari Abu Hurairah, 
dikutip oleh An-Nasa'i melalui jalur Abdul Wahhab Ats-Tsagafi dari 
Yunus. Diriwayatkan pula melalui jalur Bisr bin Al Mufadhal dari 
Yunus, dari Al Hasan. Lalu Ad-Daruguthni menyebutkan melalui jalur 
Ubaidillah bin Tammam dari Yunus, dari Al Hasan, dari Usamah. 


Perbedaan versi dari Al Hasan dalam riwayat ini cukup jelas, 
akan tetapi At-Tirmidzi di dalam kitab Al! Ilal Al Kabir menukil dari 
Bukhari bahwasanya ia berkata... dan seterusnya. Maka ada 
kemungkinan ia telah mendengar riwayat tersebut bukan hanya dari 
satu orang. Ad-Daruguthni berkata di dalam kitab Al /lal, “Apabila 
perkataan “Dari beberapa sahabat? terbukti akurat, maka semua versi 
riwayat tersebut dapat dibenarkan.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa maksudnya adalah tidak ada 
lagi perbedaan versi yang membuat cacat hadits. Apabila tidak 
dipahami demikian, niscaya perkataan itu tidak seluruhnya benar, 
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sebab Al Hasan tidak mendengar langsung dari sebagian besar perawi 
yang disebutkan. 


Adapun yang nampak dari konteks hadits adalah bahwa Al 
Hasan ragu dalam penisbatan riwayat itu kepada Nabi SAW. Seakan- 
akan dia mengalami keraguan setelah menisbatkannya kepada Nabi 
SAW. Menanggapi hal ini, Al Karmani menyatakan bahwa 
ketegasannya tersebut berdasarkan keyakinan akan kejujuran orang 
yang menyampaikan berita itu kepadanya. Sedangkan keraguannya 
adalah berdasarkan bahwa riwayat tersebut merupakan khabar ahad, 
yang tidak dapat menghasilkan kebenaran yang mutlak. Namun, 
pemahaman ini sangat jauh dari kebenaran. 


Imam At-Tirmidzi menukil dari Imam Bukhari bahwasanya ia 
berkata, “Dalam masalah ini tidak ada riwayat yang lebih shahih 
daripada riwayat Syaddad dan Tsauban.” Aku (At-Tirmidzi) berkata, 
“Bagaimana dengan perbedaan yang terdapat pada riwayat 
keduanya?” (maksudnya dari Abu Oilabah). Imam Bukhari berkata, 
“Keduanya menurutku adalah shahih, karena Yahya bin Abi Katsir 
telah meriwayatkan dari Abu Oilabah, dari Asma', dari Tsauban: dan 
juga meriwayatkan dari Abu Oilabah, dari Abu Asy'ats, dari Syaddad 
(perawi kedua hadits itu sekaligus). Maksudnya, tidak ada lagi 
perbedaan versi, bahkan semuanya mungkin dipadukan seperti 
keterangan tersebut.” 


Utsman Ad-Dari berkata, “Hadits “Telah batal puasa orang 
yang membekam dan yang dibekam' telah diriwayatkan melalui jalur 
Shahih dari Tsauban dan Syaddad, dan aku mendengar Ahmad 
menyebutkan hal itu”. Al Marwazi berkata, “Aku berkata kepada 
Ahmad, sesungguhnya Yahya bin Ma'in berkata, “Tidak ada satu pun 
riwayat yang akurat mengenai hal itu'.” Ahmad berkata, “Ini adalah 
pernyataan yang kurang baik.” Sementara Ibnu Khuzaimah berkata, 
“Kedua hadits itu sama-sama shahih.” Demikian pula Ibnu Hibban 
dan Al Hakim mengatakannya. Lalu An-Nasa'i membahas dengan 
panjang lebar tentang jalur-jalur periwayatan matan (materi) hadits ini 
disertai penjelasan tentang perbedaan yang ada di dalamnya. 
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Ahmad berkata, “Riwayat yang paling shahih mengenai hadits 
“Telah batal puasa orang yang membekam dan yang dibekam' adalah 
hadits Rafi” bin Khadij.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, maksudnya adalah riwayat yang 
dinukil oleh dia (Imam Ahmad) dan Imam At-Tirmidzi, An-Nasa'i, 
Ibnu Hibban dan Al Hakim melalui jalur Ma'mar dari Yahya bin Abi 
Katsir, dari Ibrahim bin Abdullah bin Oarizh, dari As-Sa'ib bin Yazid, 
dari Rafi'. Akan tetapi pernyataan Ahmad ditentang oleh Yahya bin 
Ma'in, dia berkata, “Hadits Rafi” adalah yang paling lemah dalam 
masalah itu.” 


Imam Bukhari berkata, “Akurasi riwayatnya tidak dapat 
dipertanggungjawabkan.” Ibnu Abi Hatim meriwayatkan dari 
bapaknya, “Menurutku adalah batil.” Sementara At-Tirmidzi berkata, 
“Aku bertanya kepada Ishag bin Manshur mengenai riwayat itu, maka 
dia enggan menceritakannya kepadaku dari Abdurrazzag, seraya 
berkata, “Riwayat itu keliru?” Aku berkata, “Apakah cacatnya?” Dia 
berkata, “Hisyam Ad-Dustuwa'i meriwayatkan hadits “mahar pezina 
adalah buruk' dari Yahya bin Abu Katsir melalui sanad ini. Seakan- 
akan Ma'mar telah mencampur hadits yang satu dengan yang 
lainnya.” 

Imam Asy-Syafi'i berkata dalam kitab Ikhtilaf Al Hadits setelah 
meriwayatkan hadits Syaddad dengan lafazh, 4 pw Al d'pa) & & 
Yah SU Ola La Ll KAS US pantang Sr) ld ah OA ea le 
Ap AI di ssi Sau isi (Kami pernah bersama Rasulullah SAW 
pada masa penaklukan kota Makkah, lalu beliau melihat seorang laki- 
laki berbekam setelah delapan belas hari berlalu dari bulan 
Ramadhan, maka beliau bersabda seraya memegang tanganku, 
“Telah batal puasa orang yang membekam dan yang dibekam.”), dia 
menuturkan hadits Ibnu Abbas bahwa Nabi SAW berbekam, 
sementara beliau sedang berpuasa. Lalu dia berkata, “Hadits Ibnu 


Abbas sanad-nya paling baik di antara keduanya. Namun, apabila 
seseorang menghindari untuk berbekam, maka hal itu lebih aku sukai. 
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Hadits Ibnu Abbas selaras dengan giyas (analogi). Adapun pendapat 
yang aku dapatkan dari para sahabat, tabi'in dan para ulama adalah 
bahwasanya puasa seseorang tidak batal dengan sebab berbekam.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, ada kemungkinan inilah rahasianya 
mengapa Imam Bukhari menyebutkan hadits Ibnu Abbas setelah 
hadits “Telah batal puasa orang yang membekam dan yang dibekam”. 


At-Tirmidzi meriwayatkan dari Az-Za'farani bahwa Imam 
Syafi'i mengaitkan pendapat bahwa berbekam membatalkan puasa 
dengan keorisinilan hadits mengenai hal ini. At-Tirmidzi berkata, 
“Seakan-akan Imam Asy-Syafi'i mengatakan hal itu saat berada di 
Baghdad. Adapun ketika berada di Mesir, ia cenderung 
memperbolehkannya.” 


Sebagian ulama menakwilkan hadits “Telah batal puasa orang 
yang membekam dan yang dibekam” bahwa keduanya akan 
membatalkan puasa (yakni berbuka), sama seperti firman Allah SWT, 
as "asi dg s (Sesungguhnya aku melihat diriku memeras 
khamer), yakni apa yang akan terjadi kemudian. Akan tetapi, cukup 
jelas bagaimana penakwilan ini dipaksakan. Serupa dengan ini apa 
yang dikatakan oleh Al Baghawi dalam kitab Syarh As-Sunnah, 
“Makna sabdanya “Telah batal puasa orang yang membekam dan 
yang dibekam', yakni keduanya melakukan perbuatan yang bisa 
membatalkan puasa. Adapun orang yang membekam, bisa saja darah 
masuk ke tenggorokannya. Sedangkan orang yang dibekam, bisa saja 
ia menjadi lemah dengan keluarnya darah dan akhirnya dia 
membatalkan puasanya. Sebagian mengatakan bahwa makna 
“Keduanya telah berbuka”, yakni keduanya melakukan perbuatan yang 
tidak disukai, yaitu berbekam, sepertinya keduanya tidak sedang 
melaksanakan ibadah puasa.” 

PH AE GA Ah SA aa Se io 3 
(Sesungguhnya Nabi SAW berbekam dan beliau sedang ihram, dan 
beliau berbekam sementara beliau sedang berpuasa). Demikian 
diriwayatkan melalui jalur Wuhaib dari Ikrimah, dari Ibnu Abbas. 
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Lalu ia didukung oleh Abdul Warits, dari Ayyub melalui sanad yang 
lengkap, seperti akan disebutkan pada pembahasan tentang 
pengobatan. 


Ibnu Aliyah dan Ma'mar meriwayatkan dari Ayyub, dari 
Ikrimah, melalui jalur mursal (tidak menyebutkan perawi dari Nabi 
SAW). Kemudian terjadi perbedaan pada Hammad bin Zaid mengenai 
sanad-nya, apakah memiliki sanad yang maushul atau mursal. Hal ini 
dijelaskan oleh An-Nasa'i, dia berkata, “Aku bertanya kepada Ahmad 
mengenai hadits ini, maka dia mengatakan bahwa tidak disebutkan di 
dalamnya lafazh “berpuasa”, bahkan yang ada hanyalah “beliau sedang 
ihram.” Kemudian ia menyebutkan melalui beberapa jalur 
periwayatan dari Ibnu Abbas, tetapi tidak ada di antaranya jalur 
periwayatan Ayyub. Derajat hadits ini shahih. 


Ibnu Abdil Barr dan ulama lainnya berkata, “Pada hadits ini 
terdapat dalil bahwa hadits “Telah batal puasa orang yang membekam 
dan yang dibekam' telah dihapus hukumnya (mansukh), sebab pada 
sebagian jalur periwayatannya dikatakan bahwa yang demikian itu 
berlangsung saat haji Wada'.” Pandangan seperti ini sebelumnya telah 
dikemukakan oleh Imam Asy-Syafi'i. 


Ibnu Khuzaimah menyanggah pendapat ini. Menurutnya, pada 
hadits tersebut dikatakan bahwa Nabi SAW sedang berpuasa dan 
dalam keadaan ihram. Sementara beliau tidak pernah ihram dan 
bermukim di negerinya. Bahkan setiap kali ihram, beliau dalam 
keadaan safar (bepergian). Adapun orang yang dalam keadaan safar 
apabila berniat puasa, lalu ia melakukan perjalanan pada sebagian hari 
itu, maka ia diperbolehkan makan dan minum (tidak berpuasa) 
menurut pendapat yang shahih. Apabila yang demikian saja 
diperbolehkan, apalagi berbekam saat melakukan safar. 

Dia berkata pula, “Dalam hadits Ibnu Abbas tidak ada 
keterangan yang menunjukkan batalnya puasa orang yang berbekam, 
terutama orang yang membekam.” Pendapat ini ditanggapi 
bahwasanya disebutkannya hadits tersebut dengan konteks yang 
demikian, tidak lain karena suatu faidah. Secara zhahir hendak 
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dinyatakan bahwa beliau berbekam saat puasa, lalu tidak 
membatalkan puasanya. 


Ibnu Khuzaimah berkata, “Salah seorang ulama mengemukakan 
pendapat yang cukup ganjil, ia mengatakan bahwa Nabi SAW 
mengucapkan sabdanya “Telah batal puasa orang yang membekam 
dan yang dibekam' karena keduanya sedang melakukan ghibah. 
Padahal apabila dikatakan kepadanya, apakah ghibah membatalkan 
puasa? Ia akan menjawab, “Tidak”. Dengan demikian, ia tidak dapat 
keluar dari permasalahan hadits ini tanpa disertai syubhat.” 


Hadits yang disinyalir tadi diriwayatkan oleh Ath-Thahawi, 
Utsman Ad-Darimi dan Al Baihagi dalam kitab Al Ma'rifah, serta 
selain mereka melalui jalur Yazid bin Abu Rabi'ah dari Al Asy'ats, 
dari Tsauban, dan di antara mereka ada yang meriwayatkannya 
melalui jalur mursal. Yazid bin Abi Rabi'ah seorang perawi yang 
ditinggalkan riwayatnya (matruk), sementara Ali bin Al Madini 
memvonis bahwa hadits tersebut batil. 


Ibnu Hazm berkata, “Hadits “Telah batal puasa orang yang 
berbekam dan yang dibekam' adalah hadits shahih, tetapi kami 
dapatkan dari hadits Abu Sa'id dengan sanad yang shahih, ra) AS 
sal kami P, aka ATA Ie (Nabi SAW memberi keringanan 
untuk berbekam bagi orang yang berpuasa). Hadits ini harus diterima, 
sebab “keringanan” tidaklah diberikan melainkan sebelumnya sudah 
ada kewajiban. Maka, hal ini menunjukkan hukum puasa menjadi 


batal karena berbekam telah dihapus (mansukh), baik bagi orang yang 
membekam maupun yang dibekam.” 


Hadits yang dia sebutkan diriwayatkan oleh An-Nasa'i, Ibnu 
Khuzaimah dan Ad-Daruguthni, dan para perawinya tergolong tsigah 
(terpercaya). Akan tetapi terjadi perbedaan dalam penisbatan hadits 
tersebut langsung kepada Nabi SAW. Riwayat ini didukung oleh 
hadits Anas yang dikutip oleh Ad-Daruguthni dengan lafazh, 4 Jai 


Yo nan BAL nge 30 25 0 r Eror UI, SN NU Anna 
sal Isap 8 Pd P9 PA Ab al ja OI Blah dala ma 
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BA lag en Ko LA Kab ai Loli PAT JS alay ale Ko 

Mika Yah peni Cal OS .eikah Lakendi Pertama kali tidak disukainya 
berbekam bagi orang yang berpuasa adalah bahwa Ja'far bin Abu 
Thalib berbekam, sementara dia sedang puasa. Saat itu Rasulullah 
SAW melewatinya seraya bersabda, “Puasa kedua orang ini telah 
batal.” Kemudian Nabi SAW memberi keringanan untuk berbekam 
bagi orang yang berpuasa, dan Anas berbekam sementara dia sedang 
berpuasa). 


Semua perawinya adalah perawi dalam kitab Shahih Bukhari. 
Hanya saja dalam matan (materi) hadits terdapat sesuatu yang 
diingkari, karena telah dikatakan bahwa peristiwa ini terjadi saat 
penaklukan kota Makkah, sementara Ja'far bin Abu Thalib terbunuh 
sebelum itu. 


Keterangan paling baik dalam hal ini adalah riwayat yang 
disebutkan oleh Abdurrazzag dan Abu Daud melalui jalur 
Abdurrahman bin Abis dari Abdurrahman bin Abi Laila, dari seorang 
sahabat Rasulullah SAW, dia berkata, 525 pikal intan! CI 
“bei Pr Arm ngeri ag iko gadi (Nabi SAW melarang orang yang 
berpuasa untuk berbekam dan menyambung puasa, namun keduanya 
tidak diharamkan, sebagai wujud belas kasih terhadap para 
sahabatnya). 

Sanad hadits ini shahih. Adapun tidak adanya kepastian nama 
sahabat yang meriwayatkannya tidak berpengaruh pada keautentikan 
hadits tersebut. Sedangkan kalimat “Sebagai wujud belas kasih 
terhadap para sahabatnya” dianeksasikan kepada kalimat “Nabi 
melarang”. Maksudnya, Nabi SAW melarang hal itu sebagai wujud 
belas kasih terhadap para sahabatnya. 

Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dari Waki', dari Ats-Tsauri, 

apa (ane ” sg... La... 
melalui sanad ini dengan lafazh, J8 pny MS Sl ko data Ibu 


Kab WS) Ala Tato gp play bh yo LD 9 
(Diriwayatkan dari para sahabat Nabi SAW, mereka berkata, 


FATHUL BAARI — 253 


“Sesungguhnya Nabi SAW melarang berbekam bagi orang yang 
berpuasa, dan tidak menyukainya bagi orang yang lemah. ”). 

SU Op Lal Jae Jb ai BU Laras (Aku mendengar Anas Al 
Bunnani berkata, “Anas bin Malik ditanya...”). Demikian yang 
terdapat dalam kebanyakan catatan sumber Shahih Bukhari, yaitu 
dengan kata “ditanya”. Sementara dalam riwayat Abu Al Wagt 
dikatakan “bertanya kepada Anas”. Namun, ini adalah kekeliruan, 
karena Syu”bah tidak hadir saat Tsabit mengajukan pertanyaan kepada 
Anas. Selain itu, tidak dicantumkan seorang perawi diantara Syu'bah 


dan Tsabit. 


Al Ismaili, Abu Nu'aim dan Al Baihagi meriwayatkan melalui 
jalur Ja'far bin Muhammad Al Oalanisi dan Abu Oarshafah 
Muhammad bin Abdul Wahhab dan Ibrahim bin Al Husain bin 
Duraid, semuanya dari Adam bin Abi Iyas (guru Imam Bukhari dalam 
riwayat ini), dia berkata: Diriwayatkan dari Syu'bah, dari Humaid, ia 
berkata: Aku mendengar Tsabit bertanya kepada Anas bin Malik... 
disebutkan hadits selengkapnya. Al Ismaili dan Al Baihagi 
mengisyaratkan bahwa riwayat yang tercanum dalam Shahih Bukhari 
telah keliru, karena tidak mencantumkan perawi yang bernama 
Humaid. Al Ismaili berkata, “Demikian pula Ali bin Sahal 
meriwayatkan dari Abu An-Nadhr, dari Syu'bah, dari Humaid.” 


aing SPA lo GD AP db Tha Vie AAS 3) (Syababah 
menambahkan, bahwa Syu'bah telah menceritakan kepada kami, 
“Pada masa Nabi SAW.”). Keterangan ini memberi asumsi bahwa 
riwayat Syababah sesuai dengan riwayat Adam dari segi sanad dan 


matan, hanya saja Syababah memberi tambahan yang menegaskan 
bahwa riwayat itu dinisbatkan kepada Nabi SAW (marfu ). 


Ibnu Mandah meriwayatkan dalam kitab Ghara'ib Syu'bah 
melalui jalur Syababah, dia berkata: Muhammad bin Ahmad bin 
Hatim telah menceritakan kepada kami, Abdullah bin Rauh telah 
menceritakan kepada kami, Syababah telah menceritakan kepada 
kami, Syu'bah telah menceritakan kepada kami dari Oatadah, dari 
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Abu Al Mutawakkil, dari Abu Sa'id. Diriwayatkan pula melalui jalur 
ini dari Syababah, dari Syu'bah, dari Humaid, dari- Anas... sama 
seperti itu. 


Keterangan ini memperkuat kebenaran kritik yang dikemukakan 
oleh Al Ismaili serta ulama yang mengikutinya, dimana ada asumsi 
bahwa kekeliruan itu berasal dari selain Bukhari. Sebab, apabila sanad 
Syababah menurutnya berbeda dengan sanad riwayat Adam, niscaya 
dia akan menjelaskannya. 


33. Berpuasa Saat Safar dan Tidak Berpuasa 


Pa Ge Le Ta Te Pon 2 ag, Lag 9 #0. 
CE AL IE Olah los 

EA Oa PEN EH BN EA ana Te 2 st AA 2 3 04 - 
Bee da AP JUS ita eny ALE ello AN yaa) 


“ 


A8 Inn GB ud HL J 3 SIB mad & da Jb 


. 


aa dn MA Tn Yg BI “Ju (jamal 
Ma Sai 3 3 La La Jai Jah 43 2G: Je 


- PT 


CS AAN PEG NN, 2 MU 


1941. Dari Abu Ishag Asy-Syaibani, dia mendengar Ibnu Abi 
Aufa RA berkata, “Kami bersama Rasulullah SAW dalam suatu 
perjalanan, maka beliau bersabda kepada seorang laki-laki, “Turunlah 
dan siapkan minuman untukku!” Laki-laki itu berkata, “Wahai 
Rasulullah, matahari!” Beliau bersabda, “Turun dan siapkan minuman 
untukku!” Laki-laki itu berkata, “Wahai Rasulullah, matahari!” Beliau 
bersabda, “Turun dan siapkan minuman untukku!” Laki-laki itu turun 
dan siapkan minuman, lalu Nabi SAW minum. Kemudian beliau 
melemparkan dengan tangannya ke arah ini lalu bersabda, “Apabila 


FATHUL BAARI — 255 


kalian melihat malam telah datang dari arah ini, maka telah (tiba 


,” 


waktu) berbuka bagi orang yang berpuasa'. 


Riwayat ini dinukil pula oleh Jarir dan Abu Bakar bin Ayyasy 
dari Asy-Syaibani, dari Ibnu Abi Aufa, dia berkata, “Aku pernah 
bersama Nabi SAW dalam perjalanan.” 


HI Pak p AR Gp Ajak Ol TEMS 3 al ia 1JB ola 1 
| PA AA SAS 

1942. Dari Hisyam, dia berkata, “Bapakku telah menceritakan 
kepadaku dari Aisyah, bahwasanya Hamzah bin Amr Al Aslami 


, » 


berkata, “Wahai Rasulullah! Sesungguhnya aku senantiasa berpuasa”. 


0, . 3 o- Pata PN PEP £ 0. Y.o3 o -, o 
de RI go) IE PA PA on pa US 
Ae AI Io JG Laka AS HA Ol dng ale 
Oa bad Ta DI Haa PS IS SA dero ala 


og o 
Tani 1g 


RA, 


1943. Dari Hisyam bin Urwah, dari bapaknya, dari Aisyah RA, 
istri Nabi SAW, “Sesungguhnya Hamzah bin Amr Al Aslami berkata 
kepada Nabi SAW, “Apakah aku (boleh) berpuasa saat safar 
(bepergian)? —dan ia seorang yang sering berpuasa— Nabi SAW 
bersabda, “Jika engkau mau, berpuasalah: dan jika engkau mau, boleh 
tidak berpuasa.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab berpuasa saat safar dan tidak berpuasa). Maksudnya, 
bolehnya hal itu dan diperkenankan bagi mukallaf untuk memilih, 
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an 


baik puasa Ramadhan atau yang lainnya. Aku akan menyebutkan 
penjelasan tentang perbedaan hal itu setelah satu bab. 


Imam Bukhari menyebutkan pada bab ini hadits Abdullah bin 
Abi Aufa yang akan diterangkan setelah beberapa bab. Adapun yang 
dapat dijadikan dalil dari hadits ini sehubungan dengan masalah pada 
bab di atas adalah konteks hadits tentang tanggapan laki-laki tersebut 
terhadap Nabi SAW bahwa matahari belum terbenam. Hal ini sangat 
jelas menunjukkan bahwa beliau SAW sedang berpuasa. Imam 
Bukhari menyebutkan pula hadits ini pada bab “Kapan Orang yang 
Berpuasa diperbolehkan berbuka” dengan lafazh yang tegas 
menyatakan bahwa Nabi sedang berpuasa, yaitu dengan lafazh, & & 
BL yah Ag ala db & Jp) (Kami bersama Rasulullah SAW 
dan beliau sedang berpuasa). 
di P pa Ke Ke 319 5 (M6 (Riwayat ini dinukil pula oleh 
Jarir dan Abu Bakar bin Ayyasy dari Asy-Syaibani). Maksudnya, 
kedua orang ini turut menukil riwayat tersebut bersama Sufyan Ats- 
Tsauri dari Asy-Syaibani. Sedangkan Asy-Syaibani adalah Abu Ishag, 
salah seorang guru mereka. Riwayat Jarir disebutkan melalui sanad 
yang maushul oleh Imam Bukhari dalam pembahasan tentang Thalak 
(cerai). Sedangkan riwayat Abu Bakar akan disebutkan melalui sanad 
yang maushul di dalam bab “Menyegerakan Berbuka Puasa”. Lalu 


riwayat ini dinukil pula oleh sejumlah perawi lain dengan lafazh yang 
tidak jauh berbeda. 

sei 3 PG DI Ai (bahwasanya Hamzah bin Amr Al 
Aslami). Demikian yang diriwayatkan oleh ahli hadits (huffazh) dari 
Hisyam. Sementara diriwayatkan dari Abdurrahman bin Sulaiman 
seperti dinukil oleh An-Nasa'i, dan dari Ad-Darawardi seperti dikutip 
oleh Ath-Thabrani, serta dari Yahya bin Abdullah bin Salim seperti 
dikutip oleh Ad-Daruguthni, ketiganya dari Hisyam, dari bapaknya 
dari Aisyah, dari Hamzah bin Amr. Dalam hal ini mereka 
memasukkannya dalam deretan hadits yang diriwayatkan oleh 
Hamzah, sementara yang lebih akurat bahwa ia masuk dalam deretan 
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hadits yang diriwayatkan oleh Aisyah. Ada pula kemungkinan maksud 
perkataan mereka “dari Hamzah” bukan berarti periwayatan darinya, 
akan tetapi sekedar pengabaran tentang kisahnya. Maka seharusnya 
dikatakan, “Diriwayatkan dari Aisyah tentang kisah Hamzah 
bahwasanya ia bertanya...” dan seterusnya. Akan tetapi, hadits ini 
telah dinukil melalui jalur shahih dari riwayat Hamzah. Imam Muslim 
meriwayatkan melalui jalur Abu Al Aswad dari Urwah, dari Abu 
Marawih, dari Hamzah. Demikian pula Muhammad bin Ibrahim At- 
Taimi meriwayatkan dari Urwah, akan tetapi dia tidak mencantumkan 
Abu Marawih, dan yang benar Abu Marawih tercantum dalam sanad- 
nya. Untuk itu, dipahami bahwa Urwah menukil melalui dua jalur, 
jalur pertama ia dengar dari Aisyah, dan jalur kedua ia dengar dari 
Abu Marawih dari Hamzah. 


aral 5yul (Aku senantiasa berpuasa). Hal ini dijadikan dalil 


bahwa berpuasa sepanjang masa hukumnya tidak makruh. Akan tetapi 
tidak ada indikasi ke arah itu, karena “senantiasa berpuasa” bisa saja 
dilakukan tanpa harus mengerjakan puasa sepanjang masa. Apabila 
larangan untuk puasa sepanjang masa terbukti akurat, niscaya tidak 
bertentangan dengan izin untuk “senantiasa berpuasa”. 


bh. AI S3 se! (Apakah aku (boleh) puasa saat safar... dan 


seterusnya). Ibnu Dagig Al Id berkata, “Tidak ada penegasan bahwa 
puasa tersebut adalah puasa Ramadhan, sehingga tidak ada dalil bagi 
yang melarang mengerjakan puasa Ramadhan saat safar.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, perkataannya benar apabila 
dinisbatkan kepada konteks hadits di bab ini. Akan tetapi dalam 
riwayat Abu Marawih yang disebutkan Imam Muslim, bahwasanya ia 


berkata, J'poy JW Tab CE Ja sita! H OA IE Gg del ah ipa) G 
sah OA baka mna an “Tenor “hi 5 ban In ON Pa Tan 1: Y 
PA OA yag soya Let PE Oa MA Ga Ia) #elay Al AI alan Al 
as Te vw (Wahai Rasulullah! Aku merasa kuat untuk berpuasa saat 


safar, maka apakah aku berdosa (bila melakukannya)? Rasulullah 
SAW bersabda, “Ia adalah keringanan dari Allah. Barangsiapa 


258 — FATHUL BAARI 





memanfaatkannya, maka hal itu adalah baik: dan barangsiapa ingin 
berpuasa, maka tidak ada dosa baginya). 


Hadits ini memberi asumsi bahwa yang dimaksud adalah puasa 
wajib, karena kata “keringanan” hanya digunakan dalam hal yang 
berlawanan dengan yang wajib. Lebih tegas lagi riwayat yang dikutip 
oleh Abu Daud dan Al Hakim melalui jalur Muhammad bin Hamzah 
bin Amr dari bapaknya bahwasanya dia berkata, Lele s! “ day 


Ga 2 3. 23 Maa 3 Se SA 01 Men nata man and Tag 
Bol ly —OLaa) Pe pa Ika il vag 2813 dg NG blk Plat Am gb 
aa WI JW 3G OBB SAH Ol Ip US Opal Ao Ol ala aa 
Bar L (Wahai Rasulullah! Sesungguhnya aku memiliki hewan yang 


aku gunakan untuk bepergian dan bercocok tanam. Terkadang aku 
didapati oleh bulan ini —yakni Ramadhan- sedangkan aku merasa 
kuat funtuk berpuasa). Aku merasakan bahwa berpuasa itu lebih 
ringan bagiku daripada aku harus mengakhirkannya sehingga 
menjadi utang atasku. Beliau bersabda, “Mana saja yang engkau 
sukai dari hal tersebut, wahai Hamzah (maka lakukanlah). ”). 


34. Apabila Seseorang Berpuasa Beberapa Hari di Bulan 
Ramadhan, Kemudian Melakukan Safar (Bepergian) 


- Do. 03 0 - 


NE an pikat ge bg Mah Mah 3 
5 Sia Wan JA Sp ah dl Ne Ip 


CU Aa ix Je LAB Jab Ist KS 
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1944. Dari Ubaidillah bin Abdullah bin Utbah, dari Ibnu Abbas 

RA, bahwa Rasulullah SAW keluar menuju Makkah di bulan 
Ramadhan dan beliau berpuasa. Hingga ketika sampai Al Kadid, 
beliau membatalkan puasa dan manusia pun ikut membatalkan puasa. 
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Abu Abdillah berkata, “Al! Kadid adalah sumber air yang terdapat di 
antara Usfan dan Oudaid.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab apabila seseorang berpuasa beberapa hari di bulan 
Ramadhan kemudian melakukan safar). Maksudnya, apakah ia 
diperbolehkan untuk tidak berpuasa saat dalam perjalanan atau tidak? 
Seakan-akan Imam Bukhari memberi isyarat tentang kelemahan 
riwayat yang dinukil dari Ali, serta bantahan riwayat yang dinukil dari 
selainnya mengenai hal itu. 


Ibnu Al Mundzir berkata, “Telah diriwayatkan dari Ali melalui 
sanad yang lemah (dha'if), dan riwayat ini menjadi pendapat Ubaidah 
bin Amr dan Abu Mijlaz serta selain keduanya, sementara An- 
Nawawi hanya menukil dari Abu Mijlaz.” Pada sebagian kitab yang 
menjelaskan Shahih Bukhari disebutkan “Abu Ubaidah”, namun ini 
merupakan kesalahan. Mereka mengatakan, “Barangsiapa dalam 
keadaan mukim (tidak bepergian) ketika nampak hilal Ramadhan, lalu 
ia melakukan perjalanan (safar), maka ia tidak boleh meninggalkan 
puasa berdasarkan firman Allah SWT, Kerah PN er Aga “ya 


(Barangsiapa di antara kamu yang mukim lalu datang kepadanya 
bulan Ramadhan, maka hendaklah ia berpuasa).” 


Ibnu Mundzir berkata, “Mayoritas ulama mengatakan, tidak ada 
perbedaan antara orang seperti ini dengan orang yang didapati oleh 
hilal Ramadhan ketika sedang dalam perjalanan (safar).” Kemudian 
Ibnu Mundzir menyebutkan melalui sanad yang shahih dari Ibnu 
Umar, dia berkata, “Firman Allah Ta'ala “Barangsiapa di antara 
kamu yang mukim lalu datang kepadanya bulan Ramadhan, maka 
hendaklah ia berpuasa', telah dihapus hukumnya (mansukh) oleh 
firman-Nya ia S Yi ta 3” Sa os jd (Barangsiapa di antara 
kalian yang sakit atau dalam perjalanan...” Lalu Ibnu Mundzir 
mendukung pendapat jumhur ulama dengan mengemukakan hadits 
Ibnu Abbas yang tersebut di bab ini. 
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Ha di at (ketika sampai di Kadid). Kadid adalah nama 
tempat yang cukup terkenal yang terletak di antara Usfan dan Oudaid. 
Sementara dalam riwayat Al Mustamli, penafsiran itu dinisbatkan 
kepada Imam Bukhari. Namun, penafsiran tersebut akan disebutkan 
pada pembahasan tentang peperangan melalui sanad yang maushul 
dari jalur Jain pada hadits yang sama. Kemudian akan disebutkan dari 
Ibnu Abbas melalui jalur lain, Oti£ a & (Hingga sampai Usfan), 
yakni Kadid diganti dengan Usfan. Tapi ini merupakan bentuk majaz, 
sebab Kadid lebih dekat ke Madinah daripada Usfan, dan jarak Kadid 
dengan Makkah sekitar 2 marhalah”? Al Bakri berkata, “Kadid 
terletak antara Amaj dengan Usfan, di tempat itu terdapat pohon 
kurma yang sangat banyak.” Dalam riwayat Imam Muslim pada hadits 
Jabir disebutkan, #x8i g1S ak Uli (Ketika sampai di Kura" Al 
Ghamim), yakni nama lembah yang terletak di depan Usfan. 


Al @adhi Iyadh berkata, “Ada perbedaan riwayat mengenai 
tempat dimana Nabi SAW membatalkan puasa, tetapi semuanya 
mengungkapkan satu kejadian, dan tempat-tempat yang disebutkan 
saling berdekatan dan masih dalam wilayah Usfan.” Dalam 
pembahasan tentang peperangan melalui jalur Ma'mar dari Az-Zuhri 
disebutkan lebih jelas daripada riwayat Malik. Adapun lafazh riwayat 
Ma'mar adalah, Any Badi 52 Olany dalah et To 
Haa daan ja Hi) Iptima Olah ya) Me Sy (ehakaa! ya SAT LNyak 
jali jab SASI gi di Oak) #pah rakimali ya ih LA) DUA Nabi 
SAW keluar bersama 10 ribu kaum muslimin dari Madinah pada 
bulan Ramadhan. Peristiwa itu terjadi setelah delapan setengah tahun 
beliau datang ke Madinah. Beliau dan kaum muslimin yang ikut 
bersamanya berjalan kaki, beliau berpuasa dan kaum muslimin juga 
berpuasa. Hingga ketika sampai di Kadid, beliau membatalkan puasa 
dan kaum muslimin juga membatalkan puasa). 


31 Marhalah - 44.352 M. Muhammad Rawwas Oal'ah Ji, Mu jam Lughat Al fugaha, Dar An-Nafa'is - 
Beirut, 1988—ed. 
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Az-Zuhri berkata, “Sesungguhnya yang dijadikan pedoman 
adalah apa yang terakhir ia lakukan.” Perkataan Az-Zuhri ini terselip 
dalam matan hadits yang diriwayatkan Imam Muslim melalui Jalar 
Al-Laits dari Az-Zuhri. & So “ d'pa) Tiban OS, adi ana ai £& 


, Aa u SG MI OA An 9 as (Hingga ketika sampai di 


Kadid, beliau membatalkan puasa. Ia berkata, dan para sahabat biasa 
mengikuti yang terakhir dari urusan beliau). 


Diriwayatkan pula melalui jalur Sufyan dari Az-Zuhri dengan 
riwayat yang sama seperti itu. Sufyan berkata, “Aku tidak tahu ini 
perkataan siapa.” Kemudian diriwayatkan melalui jalur Ma'mar dan 
dari jalur Yunus, keduanya dari Az-Zuhri. Sementara kami telah 
menjelaskan bahwa kalimat tersebut berasal dari Az-Zuhri. Demikian 
pula yang ditegaskan oleh Imam Bukhari dalam pembahasan tentang 
jihad. 

Secara zhahir, Az-Zuhri berpendapat bahwa puasa saat safar 
telah dihapus hukumnya (mansukh), tetapi pendapat ini kurang tepat, 
seperti yang akan diterangkan. Imam Bukhari meriwayatkan dalam 
pembahasan tentang peperangan melalui jalur Khalid Al Hadzdza' 
dari Ikrimah dari Ibnu Abbas, dia berkata, «4 At , as & Ie Pak CP 


knp sla vi A1 uya sbb 63 talot P3 , at) AA JL ain oLaa) 
di as 2 ado, Pr (Nabi SAW keluar pada bulan Ramadhan, dan 


manusia ada yang berpuasa dan ada yang tidak berpuasa. Ketika 
beliau SAW telah tegak (duduk) di atas hewan tunggangannya, beliau 
minta dibawakan satu bejana berisi susu atau air lalu meletakkan di 
atas kendaraannya, kemudian manusia melihat). Dalam riwayat lain 
melalui jalur Thawus dari Ibnu Abbas ditambahkan, & ya sg 63 4 


"AI 3d Yg (Kemudian beliau minta dibawakan air lalu minum di 


siang hari supaya manusia melihatnya). Ath-Thahawi meriwayatkan 
—melalui jalur Abu Al Aswad dari aa lebih jelas dari riwayat 
Khalid dengan lafazh, wa cat Sa Ha Pa) or dal aa Ah us 
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Se Ag cf Lo Fa pi ten JP GA AN BT) Ho Sea oj Lpa TAM 
Da aa Sd (Ketika sampai di Kadid, dikabarkan kepada beliau 
bahwa manusia merasa kesusahan untuk melakukan puasa, maka 
beliau minta dibawakan wadah berisi susu lalu beliau memegang 
dengan tangannya hingga dilihat oleh manusia, sementara beliau 
SAW berada di atas kendaraannya, kemudian beliau minum dan 
membatalkan puasa. Lalu beliau memberikan kepada seorang laki- 
laki di sampingnya dan laki-laki tersebut minum). 


Dalam riwayat Imam Muslim melalui jalur Ad-Darawardi dari 
Ja'far bin Muhammad bin Ali, dari bapaknya, dari Jabir, sehubungan 
dengan hadits ini disebutkan, Ws!y akad! le AG MID ja 
jail hi ea Up Ma wa Cl UN Ot (Dikatakan kepada beliau, 
bahwa manusia telah kelelahan untuk mengerjakan puasa, dan 


mereka memperhatikan apa yang engkau lakukan, maka beliau minta 
dibawakan air setelah shalat Ashar). 


Imam Muslim meriwayatkan pula melalui jalur lain dari Ja'far, 
BLab Uji LIL Ato MN Gak OI WI Ak D JB Lp & (Kemudian 
beliau minum, setelah itu dikatakan kepadanya bahwa sebagian 


manusia tetap berpuasa. Maka, beliau bersabda, “Mereka itu orang- 
orang yang durhaka.”). 


Hadits ini dijadikan dalil tentang keharusan untuk tidak 
berpuasa saat safar, tetapi tidak ada dalil yang menunjukkan ke arah 
itu. 

Kemudian hadits ini dijadikan dalil bahwa seorang musafir 
boleh tidak berpuasa di siang hari meskipun bulan Ramadhan telah 
masuk, sementara ia masih dalam keadaan mukim. Hadits di atas 
membolehkan hal itu, karena tidak ada perbedaan bahwa Ramadhan 
telah masuk pada masa penaklukan kota Makkah, sementara Nabi 
masih di Madinah, lalu beliau melakukan safar dalam bulan 
Ramadhan tersebut. 
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Dalam riwayat Ibnu Ishag pada pembahasan tentang peperangan 
disebutkan dari Az-Zuhri bahwa beliau SAW keluar setelah 10 hari 
dari bulan Ramadhan. Dalam riwayat Imam Muslim dari hadits Abu 
Sa'id juga disebutkan perbedaan para perawi dalam memastikan 
waktu keberangkatan beliau. Adapun pendapat yang disepakati oleh 
para sejarawan adalah bahwa beliau keluar pada hari ke-10 bulan 
Ramadhan dan masuk Makkah setelah lewat 19 hari dari bulan 
Ramadhan. 


Hadits ini dijadikan pula sebagai dalil bahwa seseorang boleh 
membatalkan puasa meskipun ia telah berniat puasa pada malam hari, 
dan di pagi hari ia masih dalam keadaan puasa, lalu ia boleh 
membatalkan puasanya pada siang harinya. Ini merupakan pendapat 
mayoritas ulama, dan dipastikan kebanyakan ulama madzhab Syafi'i. 
Sementara pendapat lain dari madzhab Syafi'i adalah bahwa orang 
seperti itu tidak boleh membatalkan puasanya. Seakan-akan pendapat 
ini berdasarkan keterangan yang tercantum dalam kitab Al Buwaithi, 
dimana Imam Syafi'i mengatakan bahwa ia berpendapat demikian jika 
terbukti hadits Ibnu Abbas adalah shahih. 


Semua pendapat ini berhubungan dengan seseorang yang berniat 
puasa saat safar. Namun, apabila seseorang berniat puasa di malam 
hari saat masih mukim, kemudian ia safar pada waktu siang 
dikeesokan harinya, apakah ia boleh membatalkan puasanya? 
Mayoritas ulama tidak memperbolehkan hal itu, tetapi Imam Ahmad 
dan Ishag memperbolehkannya, dan pendapat ini dipilih oleh Al 
Muzani berdasarkan hadits di bab ini. Seakan-akan dia mengira bahwa 
Nabi SAW membatalkan puasanya pada hari dimana beliau keluar 
dari Madinah. Akan tetapi sebenarnya tidak demikian, karena jarak 
antara Madinah dan Kadid ditempuh dalam waktu beberapa hari. 


Dalam kitab Al Buwaithi disebutkan seperti yang dikatakan oleh 
Al Muzani. Hal itu berdasarkan riwayat yang dikutip oleh Ibnu Abi 
Syaibah dan Al Baihagi dari Anas bahwa apabila hendak safar, beliau 
membatalkan puasa saat masih mukim sebelum menaiki hewan 
tunggangannya. 
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Para ulama yang membolehkan membatalkan puasa tidak 
membedakan tentang apa yang dilakukan untuk membatalkan puasa 
tersebut. Sementara dalam riwayat yang masyhur dari Imam Ahmad 
dikemukakan perbedaan antara membatalkan puasa dengan senggama 
dan yang lainnya, dia tidak membolehkan membatalkan puasa dengan 
melakukan senggama. Dia berkata, “Apabila orang itu melakukan 
senggama, maka ia wajib membayar kafarat, kecuali apabila ia 
membatalkan puasanya dengan hal lain sebelum melakukan 
senggama.” 


Sebagian ulama yang tidak memperbolehkan membatalkan 
puasa mengkritik dasar persoalan ini. Mereka berkata, “Dalam hadits 
tersebut tidak ditemukan dalil yang menunjukkan bahwa Nabi telah 
berniat puasa pada malam hari, dimana keesokan harinya beliau 
minum di hadapan manusia. Ada kemungkinan beliau berniat tidak 
berpuasa, kemudian beliau menampakkan hal itu dengan minum 
secara terang-terangan agar manusia membatalkan puasa mereka.” 
Akan tetapi, konteks hadits-hadits mengenai hal ini sangat jelas 
menyatakan bahwa beliau di pagi hari dalam keadaan berpuasa 
kemudian membatalkannya. 


Ibnu Khuzaimah dan selainnya meriwayatkan melalui jalur Abu 
Salamah dari Abu Hurairah, dia berkata, “jas eko) AA ate AD NI 
ebi Ju “Ulaiko Ui Yk IS (P3 "at S «3 Ja ataha, 58 ON yaa 
IS 131 SP Serta Na Sp Sita (Kami bersama Nabi SAW sedang 
safar di Marr Azh-Zhahran, lalu didatangkan makanan maka beliau 
bersabda kepada Abu Bakar dan Umar, “Mendekatlah dan 
makanlah!” Keduanya berkata, “Sesungguhnya kami sedang 
berpuasa.” Nabi bersabda, “Buatkanlah untuk kedua sahabat kalian, 
berangkatlah untuk keduanya, mendekatlah kalian berdua dan 
makanlah”). Ibnu Khuzaimah berkata, “Pada hadits ini terdapat dalil 


bahwa orang yang berpuasa saat safar boleh membatalkan puasanya 
setelah lewat waktu siang hari.” 
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Catatan 


Al Oabisi berkata, “Hadits ini termasuk riwayat-riwayat mursal 
shahabi, sebab Ibnu Abbas saat perjalanan ini bermukim bersama 
kedua orang tuanya di Makkah, dia tidak menyaksikan langsung kisah 
tersebut. Seakan-akan dia mendengarnya dari sahabat yang lain.” 


35. Bab 
2? s8. 0-0 jo ,-0 3 - 0.0. 0 -9 5 o- 0. 
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1945. Dari Abdurrahman bin Yazid bin Jabir bahwa Ismail bin 
Ubaidillah menceritakan kepadanya dari Ummu Darda', dari Abu 
Darda' RA, dia berkata, “Kami keluar bersama Nabi SAW dalam 
sebagian safar-nya pada hari yang sangat panas, hingga seseorang 
meletakkan tangannya di atas kepalanya karena panas yang sangat, 
dan tidak ada di antara kami yang berpuasa, kecuali Nabi SAW dan 
Ibnu Rawahah.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab). Demikian yang terdapat pada kebanyakan riwayat, yakni 
tanpa menyebutkan judul bab. Sementara pada riwayat An-Nasafi, 
kata “Bab” tidak dicantumkan. Berdasarkan kedua versi ini (baik yang 
mencatumkan bab atau tidak), hadits Abu Darda' ini memiliki kaitan 
yang erat dengan judul bab sebelumnya, yaitu adanya keterangan 
bahwa para sahabat Nabi SAW membatalkan puasa di bulan 
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Ramadhan, sementara beliau berada di tengah mereka dan tidak 
mengingkari perbuatan tersebut, maka hal ini menunjukkan 
diperbolehkannya hal itu: sekaligus membantah pendapat yang 
mengatakan bahwa barangsiapa mengadakan safar (bepergian) di 
bulan Ramadhan maka ia dilarang untuk tidak berpuasa. 

Ary Ai & (dari Ummu Darda”). Dalam riwayat Abu Daud 
melalui jalur Sa'id bin Abdul Aziz dari Ismail bin Ubaidillah (yakni 
Ibnu Abi Al Muhajir Ad-Dimasygi), bahwa Ummu Darda' telah 
menceritakan kepadaku. Para perawi hadits ini semuanya berasal dari 
Syam kecuali guru Imam Bukhari, tetapi ia pun pernah ke negeri 
Syam. Adapun Ummu Darda' yang dimaksud adalah Ummu Darda' 
generasi tabiin. 


ayla aki S ag Pra Pt SI & (kami keluar bersama 
Rasulullah SAW pada sebagian perjalanannya). Dalam riwayat Imam 
Muslim melalui jalur Sa'id bin Abdul Aziz disebutkan, J'ye) & Wr 
dah Ld Okas) 4 P, aka PAN Ie &! (Kami keluar bersama 
Rasulullah SAW pada bulan Ramadhan ketika keadaan sangat panas). 
Dari keterangan tambahan ini tercapailah maksud menjadikan hadits 
tersebut sebagai dalil bagi masalah yang ada pada bab di atas, 
sekaligus sebagai bantahan bagi Abu Muhammad bin Hazm yang 
mengatakan bahwa hadits Abu Darda' tidak dapat dijadikan hujjah, 


karena ada kemungkinan puasa yang dilaksanakan adalah puasa 
sunah. 


Sebelumnya aku mengira safar ini dalam rangka perang 
pembebasan kota Makkah berdasarkan apa yang aku lihat dalam kitab 
Al Muwaththa' melalui jalur Abu Bakar bin Abdurrahman dari 
seorang laki-laki di kalangan sahabat, ia berkata, d1 (ke A1 J'ypo) Sih, 

Ga Aa Ga Ha ya SI tah Je ai gag PPI ACA lh da 
ssi aah a Wat) Cdi (Aku melihat Rasulullah SAW ketika matahari 


mulai tergelincir dan keadaan sangat panas, beliau menyiram air ke 
atas kepalanya —sementara beliau berpuasa- karena haus dan panas. 
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Ketika sampai di Kadid, beliau membatalkan puasa). Sesungguhnya 
hal ini menunjukkan bahwa penaklukan kota Makkah terjadi pada 
hari-hari yang sangat panas. Kedua riwayat ini sepakat menyatakan 
bahwa masing-masing dari kedua perjalanan itu terjadi pada bulan 
Ramadhan. Akan tetapi saya meralat pandangan tersebut, karena saya 
mengetahui bahwa itu tidak benar. Sebab, Abdullah bin Rawahah mati 
syahid dalam perang Mu'tah sebelum penaklukan kota Makkah, 
meskipun kedua peristiwa ini berlangsung pada tahun yang sama. 
Padahal, dalam riwayat ini Abu Darda' telah mengecualikan Abdullah 
bin Rawahah di antara mereka yang tidak berpuasa, maka hal itu 
menunjukkan bahwa yang dimaksud adalah safar (perjalanan) yang 
lain. 


Di samping itu, dalam konteks hadits-hadits mengenai 
penaklukan kota Makkah dinyatakan bahwa mereka yang terus 


berpuasa adalah sejumlah sahabat. Sedangkan pada riwayat ini 
dikatakan bahwa yang tetap berpuasa hanya Abu Darda'. 


At-Tirmidzi meriwayatkan melalui hadits Umar, 3! & Vy5 
ma Png ah Ap Oka S Aly PA Ie (Kami pernah berperang 
bersama Nabi SAW pada bulan Ramadhan ketika peristiwa Badar dan 
penaklukan kota Makkah). Namun, riwayat di atas tidak dapat 
dipahami dalam konteks peristiwa Badar, karena Abu Darda' saat itu 
belum masuk Islam. Lalu dalam hadits ini terdapat keterangan 


bolehnya berpuasa saat safar bagi siapa yang mampu dan tidak 
merasakan kesulitan. 


36. Sabda Nabi SAW kepada Orang yang Dipayungi Sementara 
Keadaan Sangat Panas, 2! 4 24 SI 5 Led (Bukan Termasuk 
Kebaikan Puasa Saat Safar) 
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1946. Dari Muhammad bin Abdurrahman Al Anshari, dia 
berkata: Aku mendengar Muhammad bin Amr bin Al Hasan bin Ali 
bin Jabir bin Abdullah RA berkata, “Rasulullah SAW dalam suatu 
perjalanan (safar) pernah melihat kerumunan orang dan seorang laki- 
laki yang sedang dipayungi. Beliau bertanya, “Apa ini?” Mereka 
menjawab, “Orang yang berpuasa”. Beliau bersabda, "Bukan termasuk 
kebaikan puasa saat safar.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab sabda Nabi SAW kepada orang yang sedang dipayungi 
sementara keadaan sangat panas “Bukan termasuk kebaikan puasa 
saat safar”). Imam Bukhari memberi isyarat bahwa penyebab sabda 
beliau SAW “Bukan termasuk kebaikan puasa saat safar” adalah 
karena adanya kesulitan. Adapun perawi yang hanya menukil kalimat 
ini, berarti ia telah meringkas kejadian yang sebenarnya. Berdasarkan 
bahwa kesulitan merupakan dasar dalam masalah ini, maka kita dapat 
mengompromikan antara hadits di bab ini dengan bab sebelumnya. 


Kesimpulannya, berpuasa bagi orang yang mampu 
melakukannya adalah lebih utama. Sedangkan tidak berpuasa bagi 
orang yang tidak mampu atau tidak melakukan keringanan (rukhshah) 
yang diberikan, maka tidak berpuasa adalah lebih utama baginya. 
Adapun orang yang belum jelas akan mengalami kesulitan jika ia 
berpuasa, maka ia diberi pilihan antara berpuasa dan tidak. 


Para ulama salaf berbeda pendapat mengenai masalah ini. 
Sebagian mereka berpendapat bahwa hukum puasa fardhu saat safar 
adalah tidak sah, bahkan orang yang berpuasa saat safar wajib 
mengganti berdasarkan makna zhahir firman-Nya, A Si u Bah 
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(Maka hendaklah ia berpuasa pada hari-hari lain), dan berdasarkan 
sabda Nabi, Pn s aa A ea “3 (Bukan termasuk kebaikan 
berpuasa saat safar). Lawan kebaikan adalah dosa. Oleh karena itu, 
apabila seseorang berdosa dengan sebab mengerjakan puasa saat safar. 
maka puasanya tidak sah. Demikian pandangan yang dikemukakan 
oleh sebagian pengikut madzhab Azh-Zhahiri, serta diriwayatkan dari 
Umar, Ibnu Umar, Abu Hurairah, Az-Zuhri, Ibrahim An-Nakha'i dan 
selain mereka. Mereka berdalil dengan firman Allah, Aa vs “ya 


Pai “ ve 2 pi Pr ai » (Barangsiapa sakit atau sedang dalam 


perjalanan, maka hendaklah ia berpuasa pada hari-hari lain). Mereka 
berkata, “Secara zhahir yang harus dilakukan adalah berpuasa pada 
hari-hari lain, atau yang wajib baginya adalah berpuasa pada hari-hari 
lain” Akan tetapi, mayoritas ulama menakwilkan bahwa yang 
dimaksud adalah: barangsiapa sakit atau dalam perjalanan — 
kemudian ia tidak berpuasa, maka hendaklah ia mengganti sebanyak 
yang ditinggalkan— pada hari-hari lain. Lawan dari pendapat ini 
adalah pendapat mereka yang tidak membolehkan seseorang untuk 
tidak berpuasa saat safar kecuali orang yang khawatir dirinya binasa 
atau menemui kesulitan yang sangat. Pendapat ini diriwayatkan oleh 
Ath-Thabari dari segolongan ulama. Sementara itu kebanyakan ulama, 
di antaranya Imam Malik, Syafi'i dan Abu Hanifah menyatakan 
bahwa berpuasa adalah lebih utama bagi orang yang merasa kuat dan 
tidak menemui kesulitan. 


Di pihak lain, sejumlah ulama mengatakan bahwa tidak 
berpuasa adalah lebih utama karena mempraktikkan keringanan 
(rukshah) yang diberikan, dan ini adalah pendapat Al Auza'i, Ahmad 
dan Ishag. Sebagian ulama mengatakan bahwa orang yang safar diberi 
kebebasan secara mutlak untuk memilih antara berpuasa atau tidak. 
Sedangkan ulama yang lain berpendapat bahwa yang paling utama 
adalah yang termudah berdasarkan firman Allah, pal & S3 i: 


(Allah menginginkan bagi kamu kemudahan). Apabila tidak berpuasa 
(saat safar) lebih mudah bagi seseorang, maka hal ini lebih utama bagi 
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dirinya. Sedangkan apabila berpuasa lebih mudah, seperti seseorang 
yang mudah mengerjakan puasa pada bulan Ramadhan dan terasa sulit 
mengerjakannya di bulan lain maka berpuasa adalah lebih utama. 
Pandangan ini dikemukakan oleh Umar bin Abdul Aziz dan dipilih 
oleh Ibnu Mundzir. Adapun yang lebih kuat dalam masalah ini adalah 
pendapat jumhur ulama. Akan tetapi, terkadang bahwa tidak berpuasa 
akan lebih utama bagi orang yang berat untuk berpuasa dan 
berdampak buruk bagi dirinya. 


Imam Ahmad meriwayatkan melalui jalur Abu Tha'mah, dia 
mengatakan bahwa seorang laki-laki berkata kepada Ibnu Umar, 
“Sesungguhnya aku merasa kuat untuk berpuasa saat safar.” Ibnu 
Umar berkata kepadanya, “Barangsiapa tidak menerima keringanan 
(rukhshah) dari Allah, maka ia menanggung dosa seperti gunung 
Arafah.” Tapi perkataan ini dipahami bagi mereka yang tidak senang 
dengan keringanan (rukhshah) yang diberikan, berdasarkan sabda 
beliau, P3, Gea ea Na SE ad (Barangsiapa tidak senang terhadap 
Sunnahku, maka ia bukan termasuk golonganku). 


Adapun orang yang khawatir dirinya akan terjerumus ke dalam 
sikap ujub (bangga terhadap diri sendiri) dan riya (pamer) apabila ia 
berpuasa saat safar, maka terkadang tidak berpuasa lebih baik 
baginya. Hal ini telah disinyalir oleh Ibnu Umar. 


Ath-Thabari meriwayatkan dari Mujahid, dia berkata, “Apabila 
engkau bepergian, maka janganlah berpuasa, karena apabila engkau 
berpuasa maka teman-temanmu akan berkata, “Bantulah orang yang 
berpuasa... angkatlah untuk orang yang berpuasa...” mereka 
melakukan segala urusanmu seraya mengatakan “si fulan berpuasa”. 
Mereka tetap berbuat demikian hingga akhirnya pahalamu habis.” 


Diriwayatkan pula melalui jalur Mujahid dari Junadah bin 
Umayyah, dari Abu Dzar dengan redaksi yang sama seperti itu. 
Kemudian akan disebutkan pada pembahasan tentang jihad melalui 
jalur Mu'arrig dari Anas dengan redaksi yang sama seperti ini, dimana 
Nabi SAW bersabda kepada orang-orang yang tidak berpuasa, yang 
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telah berkhidmat terhadap orang-orang yang berpuasa, Oo jaka Br 
Au ad (Orang-orang yang tidak berpuasa hari ini telah meraih 
pahala). 


Para ulama yang tidak memperbolehkan puasa saat safar juga 
berhujjah dengan keterangan yang tercantum dalam hadits terdahulu 
bahwa yang demikian itu adalah apa yang terakhir dilakukan Nabi 
SAW, dan para sahabat berpedoman dengan apa yang lebih akhir 
dilakukan beliau. Golongan ini mengklaim bahwa bolehnya berpuasa 
saat safar telah dihapus (mansukh). Akan tetapi, pandangan ini 
dibantah dari beberapa segi: 


Pertama, seperti telah dijelaskan bahwa kalimat ini merupakan 
perkataan Az-Zuhri yang disisipkan dalam matan hadits. 


Kedua, Az-Zuhri mengatakan hal itu dengan berpedoman pada 
makna zhahir hadits, dimana Nabi SAW membatalkan puasa lalu 
menisbatkan orang-orang yang tetap berpuasa sebagai orang-orang 
yang berbuat maksiat. Namun, hal ini tidak dapat dijadikan hujjah, 
karena Imam Muslim telah meriwayatkan dari Abu Sa'id bahwasanya 
Nabi SAW berpuasa —setelah kisah tadi— saat safar, yaitu dengan 


lafazh, Sa ja aa ani) Te S! Ang ala dn Ie A1 Span & Va 

dya SI si Jadi Se IS BS ig dea KD Ja 
KIE eko AI Jiya) JW Ia OB ali 25 ag Ao Ha Cah ab SG 
Aa G3 pad Tap SG Ay 3 ce Jaddd (SE Patah (SN elu 
PA 3 Anh pg ANE A1 Io Ai dipo) && yi SI) (Kami melakukan 
safar bersama Rasulullah SAW ke Makkah, sedang kami dalam 
keadaan puasa. Lalu kami singgah di suatu tempat, dan Nabi SAW 
bersabda, “Sungguh kalian telah dekat kepada musuh-musuh kalian, 
sementara tidak berpuasa adalah lebih kuat bagi kalian, maka 
Janganlah kalian berpuasa. Hal ini adalah keringanan (rukhshah).” 
Maka di antara kami ada yang tetap berpuasa dan ada yang tidak 


berpuasa. Lalu kami singgah di suatu tempat dan Rasulullah SAW 
bersabda, “Sesungguhnya esok pagi kalian akan menyongsong 
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musuh, sedangkan tidak berpuasa adalah lebih kuat bagi kalian, maka 
hendaklah kalian tidak berpuasa.” Di sini beliau telah 
mengharuskannya, maka kami pun tidak berpuasa. Kemudian 
sesungguhnya aku pernah melihat kami berpuasa bersama Rasulullah 
SAW setelah itu saat safar). 


Hadits ini merupakan nash yang dapat dijadikan pedoman dalam 
masalah ini. Melalui hadits ini dapat dipahami sabda Nabi SAW yang 
menisbatkan orang-orang yang tetap berpuasa sebagai orang-orang 
yang berbuat maksiat, karena beliau telah mengharuskan mereka 
untuk tidak berpuasa, tetapi (sebagian mereka tidak 
melaksanakannya. Penjelasan ini mendukung apa yang telah kami 
kemukakan bahwa tidak berpuasa adalah lebih baik bagi mereka yang 
mendapat kesulitan, bahkan lebih ditekankan jika seseorang butuh 
tidak berpuasa untuk memperkuat fisiknya dalam rangka menghadapi 
musuh. 


Ath-Thabari meriwayatkan dalam kitabnya At-Tahdzib melalui 
jalur Khaitsamah, dia berkata: Aku bertanya kepada Anas bin Malik 
tentang puasa saat safar, maka dia berkata, “Sungguh aku telah 
memerintahkan budakku untuk berpuasa.” Aku berkata, “Lalu 
bagaimana dengan ayat “Hendaklah berpuasa pada hari-hari lain'.” 
Dia berkata, “Sesungguhnya ayat ini turun ketika kami dalam 
perjalanan dan singgah dalam keadaan lapar. Adapun di hari ini, kita 
melakukan perjalanan dan singgah dalam keadaan kenyang.” Anas 
mengisyaratkan sifat, dimana tidak berpuasa adalah lebih utama 
daripada berpuasa. 


Adapun hadits masyhur yang menyebutkan, jai ind! Sa 
Jaa «$ (orang yang berpuasa saat safar seperti orang tidak 


berpuasa saat mukim) telah diriwayatkan oleh Ibnu Majah dari Nabi 
SAW dari Ibnu Umar melalui sanad yang lemah (dha 'if). 


Ath-Thabari meriwayatkan melalui jalur Abu Salamah dari 
Aisyah, dari Nabi SAW, dimana dalam sanad-nya terdapat Ibnu 
Lahi'ah, seorang perawi yang lemah. Kemudian Atsram 
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meriwayatkan melalui jalur Abu Salamah dari bapaknya, langsung 
dari Nabi SAW (marfu”). Adapun riwayat orisinil dari Abu Salamah, 
dari bapaknya tidak sampai kepada Nabi (mauguf). Demikian pula 
An-Nasa'i dan Ibnu Mundzir. Di samping mauguf, sanad hadits 
tersebut juga terputus (mungathi”), sebab Abu Salamah tidak 
mendengar langsung dari bapaknya. Meskipun dikatakan bahwa hadits 
ini shahih, tetapi dipahami dalam kondisi bahwa tidak berpuasa lebih 
baik daripada berpuasa. 


Sedangkan sabda Nabi SAW, “Bukan termasuk kebaikan 
berpuasa saat safar”, telah dijawab oleh para ulama yang 
memperbolehkan berpuasa saat safar dengan beberapa cara: 


Pertama, sebagian mereka mengatakan bahwa hadits tersebut 
disebabkan kasus tertentu, sehingga cakupannya dibatasi oleh kasus 
tersebut serta mereka yang keadaannya demikian. Pendapat ini yang 
menjadi kecenderungan Imam Bukhari, sebagaimana yang tersirat dari 
judul bab yang disebutkan. Oleh sebab itu, setelah menyebutkan 
riwayat seperti hadits di bab ini dari Ka'ab bin Ashim Al Asy'ari, 
dengan lafazh, sp cpat pa S Kg aa ae A1 ae FI d'pa) & yi 
“ Jia Ja GE ine Genalian Lan G Pada Ib ci j3 3 ai ip NE 
Ap io LI La NU Sg Eng Gi AS Wa ipang Ale AI gk 
PI ATAS Ol ai Oa ta Alay BA eko GD Ja CAB ala Ia 
asi Lgna2 Sa “ katy Se (Kami melakukan safar bersama 
Rasulullah SAW dan keadaan sangat panas, tiba-tiba seorang laki- 
laki di antara rombongan telah masuk di bawah naungan pohon 
seraya berbaring seperti orang sakit. Rasulullah SAW bertanya, “Ada 
apa dengan sahabat kalian, penyakit apakah yang dideritanya?” 
Mereka menjawab, “Ia tidak menderita sakit apa pun, akan tetapi ia 
berpuasa sementara keadaan sangat panas.” Maka saat itu Nabi SAW 
bersabda, “Bukan termasuk kebaikan bila kalian berpuasa saat safar. 
Hendaklah kalian melakukan keringanan yang telah diberikan Allah 
kepada kalian.”). maka Ath-Thabari berkomentar, “Sabda Nabi SAW 
tersebut adalah untuk orang yang kondisinya demikian.” 
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Ibnu Dagig Al Id berkata, “Disimpulkan dari kisah ini bahwa 
tidak disukainya berpuasa saat safar adalah khusus bagi orang yang 
kesulitan mengerjakan puasa, atau puasa tersebut dapat menyebabkan- 
nya meninggalkan perbuatan yang lebih utama. Maka, sabda beliau 
SAW “Bukan termasuk kebaikan berpuasa saat safar” diposisikan 
pada kondisi seperti ini.” 

Dia juga berkata, “Para ulama yang tidak memperbolehkan 
berpuasa saat safar mengatakan, “Sesungguhnya lafazh hadits tersebut 
bersifat umum, dan yang menjadi pedoman adalah cakupan lafazh 
bukan kasus yang melatarbelakangi suatu dalil?. Akan tetapi harus 
diperhatikan perbedaan antara indikasi kasus yang menjadi penyebab 
lahirnya suatu dalil, konteks kalimat dan faktor-faktor penjelas lainnya 
untuk membatasi cakupan umum dan maksud pembicara, dengan 
adanya dalil yang bersifat umum yang timbul karena suatu kasus. 
Sesungguhnya antara kedua dalil yang bersifat umum tersebut terdapat 
perbedaan yang sangat jelas. Barangsiapa menyamakan keduanya, 
maka ia telah keliru. Dalam hal ini suatu dalil yang bersifat umum 
karena suatu kasus, maka cakupannya tidak harus dibatasi pada kasus 
tersebut, seperti turunnya ayat hukum mencuri yang dilatarbelakangi 
oleh kasus pencurian selendang Shafwan. Adapun konteks kalimat 
dan faktor-faktor yang menjelaskan maksud pembicara, dapat 
dijadikan petunjuk dalam menjelaskan lafazh-lafazh yang global 
(mujmal) dan memastikan salah satu dari sejumlah kemungkinan yang 
terkandung dalam suatu dalil, seperti hadits di bab ini.” 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Kisah ini memberi asumsi bahwa 
seseorang yang mengalami hal serupa seperti yang dialami laki-laki 
itu, maka hukumnya sama seperti hukum laki-laki tersebut. Adapun 
mereka yang kondisinya tidak demikian, maka ia boleh berpuasa 
berdasarkan hukum dasar.” 


Imam Asy-Syafi'i memahami penafian “kebaikan” pada ayat 
tersebut untuk mereka yang enggan menerima keringanan (rukhshah) 
tidak berpuasa saat safar. Dia berkata, “Makna kalimat “Bukan 
termasuk kebaikan” yakni apabila seseorang memaksakan diri dalam 
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mengerjakan puasa fardhu maupun sunah, sementara Allah telah 
memberinya keringanan untuk tidak berpuasa meskipun dalam 
keadaan sehat.” Dia juga berkata, “Ada pula kemungkinan maknanya 
adalah, bukan termasuk kebaikan yang seharusnya, dimana apabila 
seseorang tidak mengikutinya (yakni tetap berpuasa), maka ia tidak 
berdosa.” Ibnu Khuzaimah dan selainnya dengan tegas mendukung 
makna pertama. 


Ath-Thahawi berkata, “Maksud “kebaikan” di sini adalah 
kebaikan yang sempurna, yang merupakan tingkat kebaikan tertinggi. 
Bukan berarti puasa saat bepergian tidak memiliki kebaikan sama 
sekali, sebab bisa saja tidak berpuasa lebih baik daripada berpuasa 
apabila untuk tujuan ketakwaan, seperti hendak menghadapi musuh. 
Hal ini sama seperti sabda beliau SAW, Salt 25m! aa (Bukanlah 


orang yang miskin itu adalah orang yang keliling meminta-minta), 
karena dia tidak bermaksud mengeluarkan sifat ini dari sebab-sebab 
kemiskinan secara keseluruhan, tetapi dia memaksudkan bahwa 
puncak kemiskinan adalah apabila seseorang tidak mendapati sesuatu 
yang mencukupi kebutuhannya lalu dia malu untuk meminta-minta 
bahkan sikap dan penampilannya tidak menunjukkan bahwa dia 
adalah orang yang sedang membutuhkan.” 


Ja Ye 5 Ye33 (dan seorang laki-laki sedang dipayungi). 
Dalam riwayat Hammad disebutkan, le, Hama awali 3 SE sa 
pad ol ea Wi, akta ae & Ke sea pat Sp Tai & 3 (Seorang 
laki-laki merasa berat untuk kerpuasa maka hewan tunggangannya 
membawanya berputar tidak menentu di bawah pohon. Hal tu 


dikabarkan kepada Nabi SAW, maka beliau memerintahkannya untuk 
membatalkan puasa). 


Namun, saya tidak menemukan keterangan tentang nama laki- 
laki yang dimaksud. Jika bukan karena apa yang telah saya sebutkan 
bahwa Abdullah bin Rawahah mati syahid sebelum penaklukan kota 
Makkah, maka mungkin dikatakan bahwa dia yang dimaksudkan di 
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tempat ini, berdasarkan perkataan Abu Darda” bahwa tidak ada 
sahabat yang berpuasa saat itu selain Abdullah bin Rawahah. 


Sementara Al Mughlathai mengklaim bahwa laki-laki tersebut 
adalah Abu Israil, lalu dia menisbatkan pernyataan itu kepada kitab Al 
Mubhamat oleh Al Khathib. Akan tetapi sebenarnya Al Khathib tidak 
berkata demikian dalam kisah ini, hanya saja ia menyebutkan hadits 
Malik dari Humaid bin Oais dan selainnya bahwa Nabi SAW melihat 
seorang laki-laki berdiri di bawah terik matahari. Mereka mengatakan 
bahwa orang itu bernadzar untuk tidak berlindung dari terik matahari, 
tidak berbicara, tidak duduk dan berpuasa (Al Hadits). Kemudian dia 
berkata, “Laki-laki ini adalah Abu Israil Al Ourasyi Al Amiri.” Dia 
menyebutkan dengan sanad-nya hingga kepada Abu Ayyub dari 
Ikrimah, dari Ibnu Abbas, JI 8 55 play SEA ko dit J3) 06 
JAN Go pi DI yA ata UU pa Ga dh 
(Rasulullah SAW berkhutbah pada hari Jum'at, lalu beliau melihat 
seorang laki-laki Ouraisy yang bernama Abu Isra'il. Mereka berkata, 
“Ia bernadzar untuk berpuasa dan berdiri di bawah terik matahari. ”). 

Antara kedua kisah tersebut terdapat perbedaan yang sangat 
jelas, salah satunya menerangkan bahwa pelaku pada kisah ini tidak 
sedang dalam keadaan safar (bepergian) dan berada di masjid, 
sedangkan pelaku kisah pada hadits Jabir sedang dalam keadaan safar 
dan berada di bawah pohon. 

Dalam hadits ini terdapat keterangan tentang disukainya 
mempraktikkan keringanan (rukhshah) apabila dibutuhkan, dan tidak 
disukai meninggalkannya dalam rangka bersikap keras dan berlebihan. 


Catatan 


Pendapat penulis kitab 4/ Umdah menimbulkan dugaan bahwa 
sabda Nabi SAW, 4S yak) AI AI Katy 4Sd6 (hendaklah kalian 


mengerjakan keringanan (rukhshah) dari Allah yang telah diberikan 
kepada kamu), termasuk riwayat yang dinukil oleh Imam Muslim 
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yang sesuai dengan kriteria hadits shahih dalam kitabnya. Akan tetapi 
sebenarnya tidak demikian, bahkan riwayat tersebut adalah lanjutan 
hadits yang tidak dia sebutkan dengan sanad yang maushul seperti 
yang telah dijelaskan. Benar, hadits ini telah diriwayatkan melalui 
sanad yang maushul dalam hadits Yahya bin Abu Katsir, dan dalam 
riwayat Ath-Thabrani dari hadits Ka'ab bin Ashim Al Asy'ari seperti 
yang terdahulu. 


37. Para Sahabat Nabi SAW Tidak Mencela Satu Sama Lain 
dalam Hal Berpuasa dan Tidak Berpuasa 


A 2 SB So aa - (3 Eo- o 0-43 0 - 
DI be AI aa AL US JB MIL ap yi GP Jadi KA3 3 
(Ea IP Ji Y Jail AE (ASI Ca bi pekan AS 
1947. Dari Humaid Ath-Thawil, dari Anas bin Malik, dia 
berkata, “Kami sedang safar bersama Nabi SAW, maka orang yang 


berpuasa tidak mencela orang yang tidak berpuasa, dan orang yang 
tidak berpuasa juga tidak mencela orang yang berpuasa.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab para sahabat Nabi SAW tidak mencela satu sama lain 
dalam hal berpuasa dan tidak berpuasa). Maksudnya, ketika dalam 
keadaan bepergian. Imam Bukhari menempatkan judul bab ini untuk 
menguatkan pendapatnya berkenaan dengan penakwilan hadits 
terdahulu, yaitu bahwa hadits “Bukan termasuk kebaikan puasa saat 
safar” adalah khusus bagi orang yang benar-benar merasa kelelahan 
dan kesulitan. Adapun yang tidak mencapai kondisi demikian, maka ia 
tidak dicela apakah berpuasa atau tidak berpuasa. 


ai) «£ (dari Anas). Dalam riwayat Abu Khalid yang dikutip 


Imam Muslim dari Humaid terdapat penegasan bahwa Humaid telah 
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mendapat berita langsung dari Anas. Adapun lafazhnya dari Humaid, 


On INN 


yaitu, “ Ipar wal ai gai Li Kolid (sl ne Lana rp 


Ia Jala Yg Jalal Ja gila Lag 9G DIPA NP gag Ala In dio 
Aan IE JA ari s GA Ab Xt JU “Jl (Aku keluar dan 
berpuasa —mereka berkata kepadaku, “Ulangi kembali”— aku 
berkata, “Sesungguhnya Anas telah mengabarkan kepadaku bahwa 
sahabat-sahabat Rasulullah SAW biasa melakukan safar, maka orang 
yang berpuasa tidak mencela orang yang tidak berpuasa, dan orang 
yang tidak berpuasa tidak mencela orang yang berpuasa.” Humaid 
berkata, “Aku bertemu Ibnu Abi Mulaikah, lalu ia mengabarkan 
kepadaku dari Aisyah RA dengan redaksi yang sama seperti itu.”). 


An f ae Si Ko Pan Pi & (Kami biasa safar (bepergian) 
bersama Nabi SAW). Dalam hadits Abu Sa'id yang diriwayatkan 
2. . £ A e v Pra 
Imam Muslim disebutkan, Seng 99 pluy AE AN lo Al ipa) ma YAI 
WS DB Allah 39 Ae) Ia Ol Op cela! Je akal Yg jakadi Je Mah 
ah 3 Ol yha Up 33 0939 me (Kami pernah berperang 
bersama Rasulullah SAW. maka orang berpuasa tidak marah kepada 
orang yang tidak berpuasa, dan orang yang tidak berpuasa tidak pula 
marah kepada orang yang berpuasa. Mereka berpandangan 
barangsiapa merasa kuat lalu berpuasa, maka itu adalah baik, dan 
barangsiapa merasa tidak mampu lalu tidak puasa, maka itu adalah 
baik pula). 
Keterangan yang secara rinci seperti ini dapat dijadikan 


pegangan untuk memutuskan perbedaan dalam masalah ini, seperti 
yang telah dijelaskan. 


Catatan 


Ibnu Abdil Barr menukil dari Muhammad bin Wadhdhah bahwa 
Malik menyendiri dalam menukil hadits ini dengan lafazh seperti yang 
disebutkan. Lalu dia menanggapi pernyataan tersebut bahwa Abu 
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Ishag Al Fazari, Abu Dhamrah dan Abdullah Ats-Tsagafi serta selain 
mereka telah meriwayatkannya dari Humaid dengan redaksi yang 
sama seperti riwayat Malik. 


38. Orang yang Membatalkan Puasa Saat Safar agar Dilihat 
Manusia 


2. 23 0. 


MI Ko NP ap JB RE (3) AE Aib 
dg ep ah di Ah Sa Ji aah gp il 
Oh Ph AS Be AN KI S3 
Ga la Je Ia Ia at PK 


Aa LA Aa Las 
1948. Dari Thawus, dari Ibnu Abbas RA, dia berkata, 
“Rasulullah SAW keluar dari Madinah menuju Makkah lalu beliau 
berpuasa hingga sampai di Usfan. Kemudian beliau minta dibawakan 
air lalu mengangkatnya ke tangannya agara manusia dapat melihatnya. 
Beliau membatalkan puasa hingga sampai ke Makkah. Peristiwa itu 
terjadi di bulan Ramadhan.” Maka, Ibnu Abbas berkata, “Rasulullah 
SAW pernah berpuasa (saat safar) dan juga pernah tidak berpuasa. 
Barangsiapa ingin berpuasa, maka ia boleh berpuasa, dan barangsiapa 
ingin tidak berpuasa, maka ia boleh tidak berpuasa.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab orang yang membatalkan puasa saat safar agar dilihat 
manusia). Maksudnya, apabila dia orang yang menjadi panutan. Imam 
Bukhari hendak mengisyaratkan bahwa keutamaan tidak berpuasa saat 
safar tidak khusus bagi mereka yang merasa kesulitan jika harus 
berpuasa, atau dikhawatirkan ia akan merasa takjub terhadap diri 


280 — FATHUL BAARI 





sendiri dan riya", atau mereka yang diduga tidak menyukai keringanan 
(rukhshah) yang diberikan. Bahkan termasuk juga orang yang menjadi 
panutan untuk diikuti oleh mereka yang mengalami ketiga hal 
tersebut. Tidak berpuasa bagi orang yang seperti ini adalah lebih 
utama, karena keutamaan penjelasan yang ia sampaikan. 

ar Sd Ah (beliau mengangkatnya ke tangannya). Demikian 
yang terdapat dalam sumber Shahih Bukhari yang sempat saya teliti. 
Namun, kalimat ini cukup musykil, sebab mengangkat termasuk 
pekerjaan tangan. Al Karmani menjawab, “Kemungkinan maknanya 


adalah, beliau mengangkat sampai batas akhir ketinggian tangannya.” 
Yakni, beliau mengangkat setinggi-tingginya. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa dalam riwayat Abu Daud dari 
Musaddad, dari Abu Awanah dengan sanad seperti pada riwayat 
Imam Bukhari telah disebutkan, 43 Sd! 13 (Beliau mengangkatnya 


ke mulutnya). Lafazh ini cukup jelas. Seakan-akan pada riwayat di 
atas terjadi perubahan kata, dimana keterangan yang mendukung hal 
itu telah dijelaskan dalam perkataan para perawi hadits ini dari Ibnu 
Abbas dan selainnya. 


6. 


al Kp oa #1 USB (Maka Ibnu Abbas biasa berkata... dan 
seterusnya). Ibnu Abbas memahami dari perbuatan Nabi SAW 
tersebut bahwa ini sebagai penjelasan tentang bolehnya hal tersebut, 
dan bukan berarti karena yang demikian itu lebih utama. Sementara 
dalam hadits Abu Sa'id dan Jabir telah disebutkan keterangan yang 
memperjelas apa yang dimaksudkan. 
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39. Ad A5 pelan adi 38 “Dan Wajib bagi Orang-orang yang 
Berat Menjalankannya (Jika Mereka Tidak Berpuasa), maka 
Hendaklah Membayar Fidyah” (Os. Al Bagarah (2): 184) 


8. 


2... 30, ana 5.3 3 9 


Ad Jp sii Ola A3) GLS 4 Op LG AE LA JB 
BEN AS Aga Ijah OB, SAI ya SE) Ml eh on 
SUN Rp AN Ali Iya ah jin Je Uni OS ay Keras 
AD La IE AN 13, Bai al S39 Tadi AG LH Ng Yadi 
| 5 | | - na 

(09 ES , 


- 
Pa 0-3 4 0 


Sg KA Sa Oya Ula MARS WA OA JB 
0 0rv Pa An an An Sean 9 or Aa S- Lot ia. 
HE G3 Ulah) Jp Ika ale Al lo ama Dibaol Kia 
03 2. s0 305 05 Na o s3 PAN Ea AS 
Ang Alah Iyan Fpi! BE UK Xp JS abi uh su 


05 co” oten wa, 3 LI SL Ia Ban 

tra IT an (SI Pap gai Ol) Leon 2 

Ibnu Umar dan Salamah bin Al Akwa' berkata, “Ayat itu telah 
dihapus hukumnya (mansukh) oleh ayat “Bulan Ramadhan, bulan 
yang di dalamnya diturunkan (permulaan) Al Our'an sebagai 
petunjuk bagi manusia dan penjelasan-penjelasan mengenai petunjuk 
itu dan pembeda (antara yang hak dan yang bathil). Karena itu, 
barangsiapa di antara kamu yang hadir (tidak bepergian) di bulan 
itu, maka hendaklah ia berpuasa pada bulan itu, dan barangsiapa 
sakit atau dalam perjalanan (lalu ia tidak berpuasa), maka (wajiblah 
baginya berpuasa sebanyak) hari-hari yang ditinggalkannya itu pada 
hari-hari yang lain. Allah menghendaki kemudahan bagi kamu, dan 
tidak menghendaki kesukaran bagi kamu. Dan hendaklah kamu 
mencukupkan bilangannya dan hendaklah kamu mengagungkan Allah 
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alas petunjuk-Nya yang diberikan kepada kamu, supaya kamu 
bersyukur.” (Os. Al Bagarah (2): 185) 


Ibnu Numair berkata: Al A'masy telah menceritakan kepada 
kami, Amr bin Murrah telah menceritakan kepada kami, Ibnu Abi 
Laila telah menceritakan kepada kami sahabat-sahabat Muhammad 
SAW telah menceritakan kepada kami, bahwa (puasa) Ramadhan 
turun dan cukup memberatkan mereka. Maka (di antara mereka) ada 
yang memberi makan setiap hari kepada seorang miskin dan 
meninggalkan puasa, sementara ia termasuk orang yang mampu 
melaksanakan puasa. Mereka diberi keringanan dalam hal itu. Lalu 
hukum ini dihapus oleh ayat “dan berpuasa adalah lebih baik bagi 
kalian”. Maka, mereka diperintah untuk puasa. 


. Tn ne aa Sa Musa : 2300 No 21 0,0 - PE an. Mane 

AJE (3 aa plab Ha) EA ah OP al us 
“ 
a00 


1949. Dari Nafi', dari Ibnu Umar RA, dia membaca (ayat) 
“Maka hendaklah membayar fidyah memberi makan orang-orang 
miskin”. Dia berkata, “Ayat ini telah dihapus hukumnya (mansukh).” 


Keterangan Hadits: 

(Bab firman Allah, “Dan wajib bagi orang-orang yang berat 
menjalankannya Jjika mereka tidak berpuasa), maka hendaklah ia 
membayar fidyah memberi makan orang-orang miskin.”). Ibnu Umar 
dan Salamah bin Akwa' berkata, “Hukum ayat itu telah dihapus oleh 
ayat 185 surah Al Bagarah, »&WV sana 0 ad J Fi Sab Olah Ha 
ja SE Cai OS Ga Kah PAN SD yah DAN SA Ga 
AN 1133 Bilal ala) Padi S4 Dai Yg Yadi ASAM Dai AN Ai Uya Bilah 
R $ Kas Sa, Sah La & ((Beberapa hari yang ditentukan itu ialah) 
bulan Ramadhan, bulan yang di dalamnya diturunkan (permulaan) Al 
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Our'an sebagai petunjuk bagi manusia dan penjelasan-penjelasan 
mengenai petunjuk itu dan pembeda Jantara yang hak dan yang 
batil). Karena itu, barangsiapa di antara kamu hadir (di negeri 
tempat tinggalnya) di bulan itu, maka hendaklah ia berpuasa pada 
bulan itu, dan barangsiapa sakit atau dalam perjalanan flalu ia 
berbuka), maka fwajiblah baginya berpuasa) sebanyak hari yang 
ditinggalkannya itu pada hari-hari yang lain. Allah menghendaki 
kemudahan bagimu, dan tidak menghendaki kesukaran bagimu. Dan 
hendaklah kamu mencukupkan bilangannya dan hendaklah kamu 
mengagungkan Allah atas petunjuk-Nya yang diberikan kepadamu, 
supaya kamu bersyukur). 


Imam Bukhari telah menyebutkan hadits Ibnu Umar melalui 


sanad yang maushul pada bagian akhir bab ini dari Ayyasy, dan akan 
disebutkan kembali pada pembahasan tentang tafsir. 


Ath-Thabari meriwayatkan melalui jalur Abdul Wahhab Ats- 
Tsagafi dari Ubaidillah bin Umar bahwa ayat Atu pd! ds) (dan 
kepada orang-orang yang mampu berpuasa) menghapus hukum ayat 
yang sesudahnya, da-akd HA «Ku gd (ye (barangsiapa di antara 
kamu hadir (tidak bepergian) pada bulan itu, maka hendaklah ia 
berpuasa). Sedangkan hadits Salamah telah disebutkan oleh Imam 
Bukhari melalu sanad yang lengkap dan maushul dalam pembahasan 
tentang surah Al Bagarah dengan lafazh, 4 Halo wd! ep 3 
Reba Ang IA Sp Ldr Jadi adi OI SI Ta 05 (una Ab 
(Ketika turun ayat “Dan wajib bagi orang-orang yang berat 
menjalankannya Jjika mereka ia tidak berpuasa) maka hendaklah 
membayar fidyah memberi makan orang miskin”, maka siapa yang 


ingin tidak berpuasa, ia dapat tidak berpuasa dan membayar fidyah, 
hingga turun ayat sesudahnya yang menghapus hukum tersebut). 


bh. mai Ki Ju3 (Ibnu Numair berkata... dan seterusnya). Abu 


Nu'aim dalam kitab Al Mustakhraj menyebutkan riwayat ini dengan 
sanad yang maushul. Al Baihagi menyebutkannya melalui jalurnya 
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dengan lafazh, "PSG catalu A4 Ap Yy aa alay Aa Ak Di 
le Gay WS GEA Getah Ya) JP Pa 3 La BN Oei 
kala 3 Ws HI Gaby biar Lyn Anal Dj Ap JS UK pabi uh OI 
ata, ali Ss 5 Wpa'ai Op) (Nabi SAW datang ke Madinah dan 

tidak menyuruh mereka untuk berpuasa, mereka biasa berpuasa tiga 
-hari pada setiap bulan hingga turun ayat “Bulan Ramadhan...” dan 
seterusnya. Lalu mereka menganggap bahwa jumlah ini terlalu 
banyak sehingga terasa berat bagi mereka. Maka di antara mereka 
ada yang memberi makan seorang miskin setiap hari dan 
meninggalkan puasa sementara ia mampu berpuasa. Mereka diberi 
keringanan dalam hal itu, hingga hukum ini dihapus oleh ayat “Dan 
berpuasa adalah lebih baik bagi kamu”. Lalu mereka diperintahkan 
untuk berpuasa). 


Abu Daud meriwayatkannya melalui jalur Syu'bah dan Al 
Mas'udi dari Al A' masy dalam masalah adzan, kiblat, dan puasa. Lalu 
para ulama berbeda pendapat mengenai sanad-nya, tetapi jalur Ibnu 
Numair yang tersebut di tempat ini adalah jalur yang paling akurat. 
Apabila telah jelas bahwa tidak berpuasa dan memberi makan 
merupakan suatu keringanan (rukhshah) kemudian dihapus, maka 
puasa adalah suatu kewajiban yang harus dilaksanakan. Lalu 
bagaimana hal itu sesuai dengan firman-Nya “Berpuasa adalah lebih 
baik bagi kamu”, padahal pernyataan “lebih baik” tidak menunjukkan 
kewajiban, bahkan menunjukkan bahwa keduanya sama-sama 
memiliki kebaikan? 


Al Karmani menjawab, sesungguhnya makna yang dimaksud 
adalah bahwa berpuasa itu lebih baik daripada membayar fidyah 
dengan suka rela yang hukumnya adalah sunah. Sesuatu yang lebih 
baik dari sunah adalah wajib. Namun, jawaban itu terkesan sangat 
dipaksakan. Selain itu, klaim bahwa ayat tersebut secara khusus 
mewajibkan puasa juga tidak jelas, bahkan kewajiban yang ada dalam 
ayat tersebut adalah mukhayyar (kewajiban yang boleh memilih dalam 
pelaksanaannya). Barangsiapa ingin berpuasa, maka ia boleh 
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berpuasa, dan barangsiapa tidak ingin berpuasa, maka ia boleh untuk 
tidak berpuasa, tetapi memberi makan orang miskin. Maka, ayat 
tersebut menyatakan secara tekstual bahwa berpuasa adalah lebih 
utama. 


Kemudian riwayat-riwayat ini sepakat menyatakan bahwa ayat 
z Syilas cah 365 (dan kepada orang-orang yang mampu berpuasa 
Lalu ia tidak berpuasa), maka hendaklah membayar fidyah) 
hukumnya telah dihapus (mansukh). Namun, Ibnu Abbas berpendapat 
lain, ia mengatakan bahwa ayat tersebut masih berlaku, tetapi khusus 
bagi orang yang sudah lanjut usia atau yang sepertinya. Hal itu akan 
dijelaskan pada pembahasan tentang tafsir surah Al Bagarah. 


40. Kapan Seseorang Mengganti Puasa Ramadhan? 


sh nan Te Aha In la mna na tt PEN ES 
GP Ob sp ina) JW AI Ioi Gk Ol Gee Y toket AJE, 
- Pipi Te & a Tata ya Pa o- 5 2 Oa an 
ore 2. 0 PN BI aa DEAR Dt 3 TEA Ha P0 ra 
Ale 2 dy Lagayan Pil Ulin) ebiet JG) 
1, Ol Da 3 ra ag Ka io Geoa PA NAN SO 2 Pn 
ba Tatan SA aa LS 
(GP Ab oya Blah) 1 JU Lani AYI 
Ibnu Abbas berkata, “Tidak mengapa dipisah-pisahkan 
berdasarkan firman Allah “Berpuasa sebanyak yang ditinggalkan 
pada hari-hari lain.” (@s. Al Bagarah (2): 185) 


Sa'id bin Al Musayyab berkata tentang puasa di 10 hari (bulan 
Zhulhijjah), “Tidak pantas dikerjakan hingga lebih dahulu mengganti 
puasa Ramadhan.” 


Ibrahim berkata, “Apabila seseorang lalai mengganti hingga 
datang Ramadhan yang lain, maka ia harus mengerjakan puasa 
keduanya.” Dia tidak berpendapat memberi makan. Sementara 
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disebutkan dari Abu Hurairah melalui jalur mursal dan dari Ibnu 
Abbas bahwa orang seperti itu harus memberi makan. Allah SWT 
tidak menyebutkan “memberi makan”, hanya saja Allah berfirman 
“Berpuasa sebanyak yang ditinggalkan pada hari-hari lain”. 


pan Am eka pai 1 


...9 10 


an dls Si 13 Pn A| TA 5 Ma 
1950. Dari Abu Salamah, dia berkata: Aku mendengar Aisyah 
RA berkata, “Aku memiliki kewajiban puasa Ramadhan, tetapi aku 


tidak mampu untuk menggantinya kecuali pada bulan Sya'ban.” 
Yahya berkata, “Kesibukan dari Nabi atau karena Nabi SAW.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab kapan seseorang mengganti puasa Ramadhan”). 
Maksudnya, kapan seseorang mengganti puasa Ramadhan yang 
ditinggalkannya. Pertanyaan di sini dimaksudkan, apakah harus 
menggantinya secara berturut-turut atau boleh secara terpisah-pisah, 
lalu apakah harus diganti dengan segera atau boleh ditunda? 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Imam Bukhari menyebutkan judul 
bab dalam bentuk pertanyaan karena dalil-dalil yang ada dalam 
masalah ini saling bertentangan sebab makna zhahir dari firman-Nya 
“Berpuasa sebanyak yang ditinggalkan pada hari-hari lain 
berkonsekuensi bolehnya dilakukan secara terpisah-pisah, karena baik 
dikerjakan secara terpisah atau berturut-turut tetap dikatakan “hari-hari 
lain”. Namun, apabila ditinjau dari segi giyas (analogi) bahwa puasa 
pengganti harus dilakukan secara berturut-turut, hal itu untuk 
menyesuaikan dengan sifat puasa yang diganti. Selain itu, secara 
zhahir perbuatan Aisyah mengindikasikan untuk lebih memilih segera 
mengganti puasa jika tidak ada kesibukan atau halangan.” 
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Saya (Ibnu Hajar) katakan, secara zhahir sikap Imam Bukhari 
menunjukkan bolehnya menunda dalam mengganti puasa serta 
bolehnya dikerjakan secara berpisah-pisah (tidak berturut-turut), 
berdasarkan atsar yang dia sebutkan pada bab ini, dan ini merupakan 
pendapat jumhur ulama. Sementara Ibnu Mundzir dan selainnya 
menukil dari Ali dan Aisyah tentang kewajiban mengerjakan puasa 
pengganti secara berturut-turut, sebagaimana pendapat sebagian ulama 
madzhab Azh-Zhahiri. Abdurrazzag meriwayatkan melalui sanad-nya 
dari Ibnu Umar, dia berkata, “Hendaknya seseorang mengganti puasa 
secara berturut-turut.” Lalu dari Aisyah disebutkan, “Telah turun ayat, 
Duit AH ati uya Bad (mengganti sebanyak yang ditinggalkan pada 
hari-hari lain secara berturut-turut), lalu kalimat Lte (berturut- 
turut) dihapus.” 


Dalam kitab 41 Muwaththa' disebutkan bahwa ayat seperti itu 
adalah bacaan (gira'ah) Ubay bin Ka'ab. Apabila riwayat ini benar, 
maka terdapat asumsi bahwa itu tidak wajib. Seakan-akan pertama 
kali hukumnya wajib, kemudian dihapus (mansukh). Tidak ada 
perbedaan di antara para ulama yang membolehkan mengganti puasa 
secara terpisah bahwa mengerjakannya secara berturut-turut adalah 
lebih utama. 

GA Abi Ia Baby Ji di JB 3 Ol Gee Sya LA Ju bru 
Abbas berkata, “Tidak mengapa diganti secara terpisah berdasarkan 
Jirman Allah Ta'ala, “Berpuasa sebanyak yang ditinggalkan pada 
hari-hari lain'”). Imam Malik menyebutkannya dengan sanad yang 
maushul dari Az-Zuhri bahwasanya Ibnu Abbas dan Abu Hurairah 
berbeda pendapat tentang mengganti puasa Ramadhan. Salah seorang 
di antara keduanya berpendapat “Boleh dikerjakan secara terpisah- 
pisah”. Sementara yang lain berpendapat, “Tidak boleh dikerjakan 
secara terpisah-pisah”. 


Demikian ia meriwayatkan melalui jalur terputus (mungathi”), 
tanpa penjelasan lebih rinci. Lalu Abdurrazzag meriwayatkan melalui 
sanad yang maushul —disertai penjelasan lebih rinci— dari Ma'mar, 
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dari Az-Zuhri, dari Ubaidillah bin Ubaidillah, dari Ibnu Abbas tentang 
orang yang memiliki tanggungan untuk mengganti puasa Ramadhan, 
dia berkata, “Boleh diganti secara terpisah, berdasarkan firman Allah 
“Berpuasa sebanyak yang ditinggalkan pada hari-hari lain.” 


Ad-Daruguthni meriwayatkan melalui jalur lain dari Ma'mar, 
dia berkata, “Berpuasalah sebagaimana engkau mau.” Kami telah 
meriwayatkan dalam kitab Fawa 'id Ahmad bin Syabib dari bapaknya, 
dari Yunus, dari Az-Zuhri dengan lafazh, 3xs & Ui erni KS 3 Lag Y 
Lang A abi u» (Tidak mengapa bagimu bagaimanapun engkau 
menggantinya. Sesungguhnya ia sebanyak hari-hari yang 
ditinggalkan, maka hitunglah). 


Abdurrazzag berkata: Diriwayatkan dari Ibnu Juraij, dari Atha' 
bahwa Ibnu Abbas dan Abu Hurairah berkata, “Kerjakanlah secara 
terpisah-pisah apabila engkau dapat menghitungnya.” 

Ibnu Abi Syaibah juga meriwayatkan melalui jalur lain dari Abu 
Hurairah seperti perkataan Ibnu Umar. Seakan-akan terjadi perbedaan 
versi pendapat yang dinukil dari Abu Hurairah. Ibnu Abi Syaibah 
menukil pula dari Mu'adz bin Jabal, s& K5 maa Baal! Lab SI 
(Apabila seseorang bisa menghitung jumlahnya, maka hendaklah 
berpuasa sebagaimana ia kehendaki). Dari Abu Ubaidah bin Jarrah 
dan Rati' bin Khadij juga diriwayatkan dengan redaksi yang sama 
seperti itu. Begitu pula Sa'id bin Manshur meriwayatkannya dari 
Anas. 


Utan IA FP lah Y ja Ako d Hadi Ii ata J3 (Said bin 
Al Musayyib berkata tentang puasa di 10 hari (di bulan Zhulhijjah), 
“Tidak pantas dikerjakan hingga lebih dahulu mengganti puasa 
Ramadhan.”). Ibnu Abi Syaibah menyebutkan riwayat ini (dengan 
sanad yang maushul dari Sa'id bin Al Musayyab, Oka" 5 gai of an Y 
Pa «$ (Tidak mengapa mengganti puasa Ramadhan pada 10 hari (di 


bulan Zhulhijjah)). Secara zhahir, perkataan Sa'id bin Musayyab ini 
membolehkan puasa sunah bagi orang yang masih mempunyai 
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tanggungan (utang) puasa Ramadhan. Hanya saja lebih utama 
melunasi utang (terlebih dahulu), seperti tersirat dari perkataannya 
maag Y (tidak pantas), dimana hal ini merupakan bimbingan untuk 


mendahulukan yang lebih utama dan yang lebih ditekankan. 


Abdurrazzag meriwayatkan dari Abu Hurairah bahwa seorang 
laki-laki berkata kepadanya, “Sesungguhnya aku masih memiliki 
tanggungan puasa Ramadhan beberapa hari, maka apakah aku 
mengerjakan puasa di 10 hari (bulan Zhulhijjah)?” Dia berkata, 
“Tidak, dahulukan hak Allah kemudian kerjakan amalan sunah 
sebagaimana engkau kehendaki.” Dinukil pula dari Aisyah dengan 
redaksi yang sama seperti itu. 


Ibnu Mundzir meriwayatkan dari Ali bahwasanya ia melarang 
mengganti puasa Ramadhan pada 10 hari bulan Zhulhijjah, tetapi 
sanad-nya lemah. Dia berkata, “Serupa dengan ini telah dinukil 
melalui sanad yang shahih dari Al Hasan dan Az-Zuhri, namun tidak 
seorang pun di antara mereka yang memiliki hujjah. Sementara Ibnu 
Abi Syaibah meriwayatkan melalui sanad yang shahih dari Umar 
bahwasanya ia menyukai hal itu.” 


Utah ale 3 d3 agi'pai (AT Olah se Er DP NI seat IU) 
(Ibrahim berkata, “Apabila seseorang lalai hingga datang bulan 
Ramadhan lain, maka ia mengerjakan puasa keduanya.” Dia tidak 
berpendapat memberi makan). Dalam riwayat Al Kasymihani 
disebutkan, 3& (£& (Hingga berlalu Ramadhan yang lain). Sementara 


dalam salah satu naskah tertulis, 0&- & (Hingga tiba Ramadhan yang 


lain). Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul oleh Sa'id 
bin Manshur melalui jalur Yunus dari Al Hasan, dan dari jalur Al 
Harits Al Ukali dari Ibrahim, dia berkata, 08 Lagike Oblan) ME 151 
tray Ai Pat ne band Ag yak AT Lagi psp (Apabila telah 
terkumpul padanya utang puasa dua Ramadhan, maka ia harus 


mengganti puasa keduanya. Apabila ia sempat sehat di antara 
keduanya lalu tidak mengganti Ramadhan yang pertama, maka 
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sungguh buruk apa yang dilakukannya. Untuk itu, hendaklah ia 
memohon ampunan (istighfar) kepada Allah dan berpuasa). 


lai ai Ka A3 ag 3 s “ Ka :3 (Disebutkan dari Abu 
Hurairah melalui jalur mursal dan dari Ibnu Abbas bahwa orang 
tersebut mengganti puasa dengan memberi makan). Saya menemukan 
atsar Abu Hurairah telah dinukil melalui beberapa jalur periwayatan. 


Abdurrazzag meriwayatkan dari Ibnu Juraij bahwa Atha' telah 
mengabarkan kepadaku dari Abu Hurairah, dia berkata, 2 P OLI si 
AN jali Lb ea Hadi AT Be Anal Sem al ha on 
NpaB Wa 2G Sala Wilis 3 Ea Gp IS HA melar) (Siapa 
saja yang sakit pada bulan Ramadhan kemudian sehat dan belum 
mengganti puasa yang ditinggalkannya hingga datang Ramadhan 
berikutnya, maka hendaklah ia mengerjakan puasa Ramadhan yang 
baru kemudian mengganti Ramadhan sebelumnya dan memberi 
makan satu orang miskin setiap hari. Aku berkata kepada Atha' 
“Menurut berita yang sampai kepadamu, berapa banyak makanan 
yang harus diberikan?” Dia menjawab, “Satu mud, sebagaimana 
mereka mengklaim. ”). 


Abdurrazzag meriwayatkan dari Ma'mar, dari Abu Ishag, dari 
Mujahid, dari Abu Hurairah seperti riwayat tersebut, bahkan 
disebutkan, 3 umi pp ISP bi) (Dan hendaknya memberi 
makan setengah sha' gandum setiap hari). 


Ad-Daruguthni meriwayatkan melalui jalur Mutharrif dari Abu 
Ishag dengan redaksi yang sama seperti itu, dan dari jalur Rugbah bin 


Mushgalah debu: Yp bps nara s Apa 3 Ui Sea Af abs "3 
PI Hai (3 Kab sal Aa JB PT Daan SI BE Un Bah 
eka #2 1g ala Mitha" mengaku bahwa ia mendengar Abu 
Eigirah berkata tentang orang yang sakit dan tidak mengerjakan 


puasa Ramadhan kemudian ia belum menggantinya hingga datang 
Ramadhan yang lain, “Hendaknya ia mengerjakan puasa yang datang 
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lalu berpuasa untuk mengganti yang terdahulu dan memberi makan 
satu orang miskin setiap hari.”). 


Atsar Ibnu Abbas telah dinukil melalui sanad yang maushul 
oleh Sa'id bin Manshur dari Husyaim, dan Ad-Daruguthni dari Ibnu 
Uyainah, keduanya dari Yunus, dari Abu Ishag, dari Mujahid, dari 
Ibnu Abbas, dia berkata, #-218 #1 Utan) S3 Hi Ulas) ale db Ga 

Ea ap ys Fa malai 58 CG “3 S A3 sii Nia (Barangsiapa lalai 
(mengganti) puasa Ramadhan hingga datang Ramadhan yang lain, 
maka hendaklah ia mengerjakan puasa untuk Ramadhan yang datang, 
kemudian ia berpuasa untuk yang telah lalu dan memberi makan satu 
orang miskin setiap hari). 


Abdurrazzag meriwayatkan melalui jalur Ja'far bin Bargan, dan 
Sa'id bin Manshur melalui jalur Hajjaj, serta Al Baihagi melalui jalur 
Syu'bah dari Al Hakam, semuanya dari Maimun bin Mihran, dari Ibnu 
Abbas dengan redaksi yang sama seperti riwayat tersebut. 

CA AT Lp Baby IG) pabyI dn ISL dh (Allah SWT tidak 
menyebutkan perihal “memberi makan”, tetapi Allah hanya 
berfirman, “Berpuasa sebanyak yang ditinggalkan pada hari-hari 
lain”). Kalimat ini berasal dari Imam Bukhari yang dia ucapkan 
berdasarkan pemahamannya. Sementara Ibnu Al Manayyar mengira 
bahwa kalimat tersebut adalah kelanjutan perkataan Ibrahim An- 
Nakha'i. Akan tetapi sebenarnya tidak seperti perkiraannya, sebab 
kalimat ini terpisah dari perkataan Ibrahim oleh atsar Abu Hurairah 
dan Ibnu Abbas. 


Argumentasi Imam Bukhari ini dapat diterima jika dalam hadits 
tidak disebutkan tentang “memberi makan”, karena tidak disebutkan 
dalam Al Our'an bukan berarti tidak disebutkan dalam hadits. Setelah 
diteliti, masalah ini tidak tercantum dalam hadits yang marfu' 
(langsung dari Nabi SAW), tetapi hanya disebutkan dari sejumlah 
sahabat, di antaranya Umar seperti dikutip oleh Abdurrazzag. 
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Ath-Thahawi menukil dari Yahya bin Aktsam, dia berkata, 
“Aku menemukannya dari enam orang sahabat, dimana aku tidak 
mengenal seorang pun yang menyelisihi pendapat mereka.” Ini adalah 
pendapat jumhur. Akan tetapi Ibrahim An-Nakha'i, Abu Hanifah serta 
para pengikutnya menyelisihi hal itu. Adapun Ath-Thahawi cenderung 
memilih pendapat jumhur ulama. 


Ulama lain yang mengharuskan “memberi makan” adalah Ibnu 
Umar, tetapi dia berlebihan hingga mengatakan harus “memberi 
makan” dan tidak mengganti puasanya. 


Abdurrazzag dan Ibnu Mundzir serta selain keduanya 
meriwayatkan melalui jalur yang shahih dari Nafi”, dari Ibnu Umar, 
dia berkata, pa Lagi #Yi S3 ih ai Spg 3 Uban) Anju Uya 
“2 Ag # 3s alir Un atabu Lagu Jai «&35 (Barangsiapa terkumpul 
padanya dua Ramadhan sementara ia sakit dan tidak pernah sehat di 
antara keduanya, maka ia mengganti puasa Ramadhan yang terakhir 
dengan berpuasa dan mengganti puasa Ramadhan sebelumnya 
dengan memberi makan satu mud gandum setiap hari tanpa 
berpuasa). Ini adalah lafazh riwayat Abdurrazzag dari Ibnu Juraij, dari 
Ayyub, dari Nafi”. Ath-Thahawi berkata, “Ibnu Umar menyendiri 
dengan pendapatnya.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa disebutkan dalam riwayat 
Abdurrazzag dari Ibnu Juraij, dari Yahya bin Sa'id, ia berkata: Telah 
sampai kepadaku pendapat seperti itu dari Umar, namun yang 
masyhur tidak demikian. Abdurrazzag meriwayatkan melalui jalur 


Ore 0. 


Auf bin Malik, aku mendengar Umar berkata, kas) & up lay Ala Ga 
Oka ya Vargi OY UR Legi Aa abi (Barangsiapa puasa satu hari di 
selain Ramadhan dan memberi makan orang miskin, maka 
sesungguhnya keduanya menyamai satu hari puasa Ramadhan). Lalu 
Ibnu Mundzir menukil dari Ibnu Abbas, dari Gatadah. Sementara Ibnu 
Wuhaib menyendiri dengan perkataannya, “Barangsiapa membatalkan 
puasa satu hari untuk mengganti puasa Ramadhan, maka ia wajib 
mengganti satu hari dengan berpuasa dua hari”. 
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OAS , Y ai Fi meat K3 (Aku tidak mampu untuk 
menggantinya kecuali pada bulan Sya'ban). Hal ini dijadikan dalil 
bahwa Aisyah tidak pernah mengerjakan puasa sunah apapun, baik 
puasa di 10 hari bulan Zhulhijjah maupun yang lainnya. Pendapat ini 
berdasarkan bahwa Aisyah tidak membolehkan seseorang untuk 
mengerjakan puasa sunah namun ia masih memiliki utang puasa 
Ramadhan. Akan tetapi, dari mana mereka bisa membuktikan hal itu? 


Ang ale AT Ko cal vi Ai an KE (kesibukan dari Nabi atau 
karena Nabi SA W). Maksudnya, yang menghalanginya berpuasa 
adalah kesibukan. Adapun perkataan “Yahya berkata” merupakan 
pemisah antara perkataan Aisyah dan perkataan selainnya. Lalu 
kalimat ini dalam riwayat Muslim disisipkan dalam hadits (mudraj), 
dimana tidak disebutkan kalimat “Yahya berkata”, seakan-akan 
termasuk perkataan Aisyah atau perawi yang menukil darinya. 


Demikian pula Abu Awanah meriwayatkan melalui jalur lain 
dari Zuhair. Sementara Imam Muslim meriwayatkan melalui jalur 
Sulaiman bin Bilal dari Yahya dengan lafazh yang menunjukkan 
adanya “idraj”, peka dee WI go At Jipoy OKI W55 (Yang demikian 
itu karena kedudukan Rasulullah SAW). 


Kemudian Abu Daud meriwayatkan melalui jalur Malik, An- 
Nasa'i melalui jalur Yahya Al Oaththan, Sa'id bin Manshur melalui 
jalur Ibnu Syihab dan Sufyan, dan Al Ismaili melalui jalur Abu 
Khalid, semuanya dari Yahya tanpa tambahan yang disebutkan. 


Imam Muslim meriwayatkan melalui jalur Muhammad bin 
Ibrahim At-Taimi dari Abu Salamah tanpa tambahan tersebut, akan 
tetapi ada keterangan yang berindikasi ke arah itu, dimana dikatakan 
dengan makna, “Aku tidak mampu menggantinya bersama Rasulullah 
SAW”. Kemungkinan maksud “bersama” di sini adalah “masa”, yakni 
pada masa Nabi SAW. 


At-Tirmidzi dan Ibnu Khuzaimah meriwayatkan melalui jalur 
Abdullah Al Bahi dari Aisyah, (& Y! Otas) & OI Lan AA Tania La 
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Ang Para aa “1 Ayey cad £ OS (Aku tidak pernah mengganti 
apapun yang menjadi tanggunganku berupa utang puasa Ramadhan 
kecuali pada bulan Sya'ban hingga Rasulullah SAW wafat). 


Di antara faktor yang menunjukkan lemahnya keterangan 
tambahan tersebut adalah bahwa sesungguhnya Rasulullah SAW 
membagi giliran secara adil di antara istri-istrinya, dan beliau biasa 
mendekati istrinya yang tidak mendapat giliran lalu mencium dan 
mengelusnya tanpa melakukan hubungan intim. Maka, kesibukan 
Aisyah dengan hal-hal tersebut bukan alasan yang menghalanginya 
untuk melakukan puasa. kecuali apabila dikatakan bahwa Aisyah tidak 
melakukan puasa kecuali atas izin Nabi SAW, dan beliau tidak 
mengizinkan, karena bisa saja sewaktu-waktu beliau 
membutuhkannya. Apabila kesempatan untuk mengganti sangat 
sempit, maka beliau mengizinkannya untuk mengganti puasa. Selain 
itu, beliau sering berpuasa pada bulan Sya'ban. Oleh sebab itu, Aisyah 
tidak mendapatkan kesempatan untuk mengganti puasa kecuali pada 
bulan Sya'ban. 


Pelajaran yang dapat diambil 


1. Dalam hadits ini terdapat dalil bolehnya menunda mengganti 
puasa Ramadhan secara mutlak, baik karena suatu halangan atau 
tidak, karena keterangan tambahan tersebut adalah perkataan 
perawi yang disisipkan dalam hadits. 


2. Perbuatan Aisyah merupakan dalil yang membolehkan menunda 
mengganti puasa (gadha”) secara mutlak, sebab meski tidak 
dinisbatkan langsung kepada Nabi, tetapi kedudukannya sama 
seperti hadits marfu', karena secara zhahir Nabi mengetahui 
kejadian ini. Di samping itu, tidak sulit bagi para istri Nabi 
untuk bertanya langsung kepada beliau mengenai masalah 
syariat. Seandainya perbuatan tersebut tidak diperbolehkan, 
niscaya Aisyah tidak akan terus-menerus melakukannya. 
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3. Dari sikap antusias Aisyah untuk mengganti puasa pada bulan 
Sya'ban, dapat disimpulkan larangan menunda mengganti puasa 
hingga masuk bulan Ramadhan yang lain. Adapun masalah 
“memberi makan” tidak ditemukan keterangan yang 
menetapkan maupun yang menafikan, sebagaimana yang telah 
disebutkan. 


41. Wanita Haid Meninggalkan (Tidak) Puasa dan Shalat 


s3 Ha ES An D an) arab, 
KA eat AA af BN La YAA Ga Sah ai 
DN ai Y, 


Abu Az-Zinad berkata, “Sesungguhnya Sunnah dan kebenaran 
seringkali bertentangan dengan akal, maka tidak ada (pilihan) bagi 
kaum muslimin kecuali mengikutinya. Di antaranya adalah wanita 
haid mengganti puasa dan tidak mengganti shalat.” 


20. 


Ia dad 6 UE Ea A go5 Aa Ah AU 
Lea olah Wis —ai In aa "3 Kp 1S) “ah ng 
1951. Dari Iyadh, dari Abu Sa'id RA, dia berkata: Nabi SAW 


bersabda, “Bukankah apabila wanita mengalami haid maka ia tidak 
shalat dan tidak puasa? Itulah kekurangan agamanya.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab wanita haid meninggalkan puasa dan shalat). Tbnu Al 
Manayyar mengatakan bahwa judul bab tersebut tidak menerangkan 
hukum mengganti (gadha') puasa dan shalat demi untuk 
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menyesuaikan dengan lafazh hadits yang tidak menyebutkan hukum 
masalah tersebut. Adapun perkataan “meninggalkan” menunjukkan 
bahwa wanita yang sedang haid bisa saja mengerjakan shalat dan 
puasa secara inderawi, tetapi ia tidak melakukannya karena adanya 
larangan syariat untuk melakukan hal-hal tersebut. 


# ..SEPI #1 J83 (Abu Zinad berkata... dan seterusnya). Ibnu Al 


Manayyar berkata, “Abu Zinad memperhatikan bahwa haid itu 
menghalangi puasa dan shalat. Dalam hal ini, sesuatu yang telah 
ditiadakan darinya sifat ahliyah (kelayakan mengemban suatu 
kewajiban), maka tidak mungkin (mustahil) diperintahkan untuk 
melaksanakannya, karena perbuatan yang tidak dibenarkan untuk 
dikerjakan tidak mungkin diwajibkan. Oleh sebab itu, Imam Bukhari 
menganggap mustahil membedakan antara shalat dan puasa, sehingga 
dia beralasan bahwa perbedaan hukum keduanya semata-mata untuk 
mengikuti Sunnah dan hanya sebagai bentuk ibadah semata. 


Sementara telah disebutkan dalam pembahasan tentang haid 
pertanyaan Mu'adzah kepada Aisyah tentang perbedaan tersebut, lalu 
Aisyah mengingkari pertanyaan itu seraya mengkhawatirkan 
pemikiran itu didapatkan oleh Mu'adzah dari golongan Khawarij yang 
biasa menentang Sunnah berdasarkan akal mereka. Aisyah tidak 
memberi penjelasan tambahan selain menyebutkan nash yang 
membedakan hukum keduanya. Seakan-akan Aisyah mengatakan 
kepada Mu'adzah, “Janganlah menanyakan penyebabnya, tapi 
perhatikan yang lebih penting untuk diketahui, yaitu komitmen 
terhadap syariat”. 


Sebagian ahli fikih membahas perbedaan kedua hal tersebut. 
Kebanyakan mereka mengatakan bahwa hikmah yang dapat diambil 
adalah karena shalat dilakukan berulang kali sehingga dapat 
memberatkan jika harus diganti, berbeda dengan puasa yang hanya 
sekali dalam setahun. Sementara itu, Imam Al Haramain mengatakan 
bahwa yang menjadi pedoman dalam hal ini adalah nash. Adapun 
semua perbedaan yang dikemukakan oleh para ulama adalah lemah. 
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Al Muhallab mengatakan penyebab mengapa wanita haid 
dilarang untuk mengerjakan puasa adalah karena keluarnya darah pada 
umumnya dapat melemahkan badan. Oleh karena kondisi lemah dapat 
membolehkan seseorang untuk tidak berpuasa dan menggantinya, 
maka demikian pula halnya dengan haid. Namun, cukup jelas 
bagaimana kelemahan pendapat ini. Sebab, apabila orang yang sakit 
memaksakan diri untuk berpuasa maka puasanya tetap sah, berbeda 
halnya dengan wanita yang haid. Selain itu, darah yang keluar dari 
wanita mustahadhah umumnya lebih banyak, tetapi ia diperbolehkan 
untuk berpuasa. 


Perkataan Abu Az-Zinad bahwa Sunnah seringkali bertentangan 
dengan akal, seakan-akan mengisyaratkan kepada perkataan Ali yang 
diriwayatkan oleh Imam Ahmad, Abu Daud dan Ad-Daruguthni, ' 

GWEI Lya memad bal Ubi joy SI elu HUI OS (seandainya agama 
berdasarkan akal, niscaya bagian bawah sepatu lebih pantas diusap 
daripada bagian atasnya). Para perawinya tergolong tsigah 


(terpercaya). Hal-hal yang serupa dengan masalah ini dalam syariat 
sangat banyak. 


Di antara perkara yang dapat dijadikan alasan untuk 
membedakan antara puasa dan shalat sehubungan dengan wanita haid 
adalah, apabila seorang wanita suci dari haid sebelum fajar lalu ia 
berniat untuk berpuasa, maka puasanya dianggap sah tanpa harus 
mandi terlebih dahulu, berbeda dengan shalat. Kemudian Imam 
Bukhari menyebutkan penggalan hadits Abu Sa'id yang telah 
disebutkan pada pembahasan tentang haid, dia hanya mengutip 
kalimat, 33 Ag Kai Aa) Koe 8 SA (bukankah apabila ia haid tidak 
shalat dan tidak puasa?). Hadits ini telah diriwayatkan pula oleh 
Imam Muslim dari hadits Ibnu Umar dengan lafazh, W Ps) Li 


ata Oka liga OKaa 5 8 Jai" , sda (Ja berdiam beberapa malam 


tidak shalat dan tidak pula berpuasa pada bulan Ramadhan, inilah 
kekurangan agamanya). 
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42. Orang yang Meninggal Dunia dan Masih Memiliki 
Tanggungan Puasa 


& 3 Va Ver) OIL AS plp 5) LAI J8, 
Al Hasan berkata, “Apabila 30 laki-laki berpuasa satu hari untuk 
menggantikannya, maka itu telah mencukupi.” 


ang Loca. 3 2 to. £ 0 0-3 0 - : Pa 0 0. 0. 
Pa 0 Kana Ol jan Al ag IP DP 2 ya UP 
2 CA - Y toa. 8 ee AN De Tn at 0 Leo 0. 3G 
ale DI duo Sl Jgn OLS AI ab) KAIE P2) Ye Va 


AG LA MU AI, 26 Oo aku de) DL uya JB da 


1952. Dari Amr bin Al Harits, dari Ubaidillah bin Abi Ja'far 
bahwa Muhammad bin Ja'far menceritakan kepadanya dari Urwah, 
dari Aisyah RA bahwa Rasulullah SAW bersabda, “Barangsiapa 
meninggal dunia dan memiliki tanggungan puasa, maka walinya 
dapat menggantikan puasanya.” 


Riwayat ini dinukil pula oleh Ibnu Wahab dari Amr, dan 
diriwayatkan oleh Yahya bin Ayyub dari Ibnu Abi Ja'far. 


Nan G o - 0-3 o . 0 nd 0 3 0 Deen - 
SN aa AA pi ab Tai Aan OP oa aa GP jab Gp 


$ Tio Kat PN aan Dn 02, apa sa Ai 2 Te pn ab 
Sl Ipa) VJ OLI Ale ale SI Ja el JB Laris 
y 0-1 g £ 0.” Ha Na be 3g 1 5 ah Loro 0 -- 2? 9 
Il 333 1JB A3 JB NS AU 43 po Uaale, LIL PAN: 
: P3 o Loggo 


tah OI 
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Na ne af alah SI JW 0 SG 
KA PI op Nia ISA Mind ha :YG aa Tia HA 


Ray sai pa SA Pane 3S JG PET 


Pa Alt ee sasa Ae Pn ta Sa Ja 


NA Rama Hj AN LS Jb, 


Ng urageban AG Bot 


3 0-3 


aa Aa Aj 3 en ba batin 
O e 30. 


Pa Las 
PT NA yon Pi Aa lb PE & (5S 2 Pe 22 
P0. 0 2. S0. Lor z, Pa 
na Ma We Se Ie ale 
1953. Dari Al A'masy dari Muslim Al Bathin, dari Sa'id bin Al 
Jubair, dari Ibnu Abbas RA, dia berkata, “Seorang laki-laki datang 
kepada Nabi SAW dan berkata, “Wahai Rasulullah! Sesungguhnya 
ibuku meninggal dunia dan ia memiliki tanggungan puasa sebulan, 
apakah aku boleh menggantikan puasanya?” Beliau bersabda, “Ya, 
utang Allah lebih berhak ditunaikan (dilunasi). Sulaiman berkata, 
“Al Hakam dan Salamah berkata —dan kami semua sedang duduk 


ketika Muslim menceritakan hadits ini— “Kami mendengar Mujahid 
menyebutkan seperti ini dari Ibnu Abbas.” 


Disebutkan dari Abu Khalid, Al A'masy telah menceritakan 
kepada kami dari Al Hakam dan Muslim Al Bathin, serta Salamah bin 
Kuhail dari Sa'id bin Jubair, dari Atha' dan Mujahid, dari Ibnu Abbas, 
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“Seorang wanita berkata, “Sesungguhnya saudara perempuanku 
meninggal dunia”. 


Yahya dan Abu Muawiyah meriwayatkan dari Al A'masy, dari 
Muslim dan Sa'id. dari Ibnu Abbas, “Seorang wanita berkata kepada 


|. ag 


Nabi SAW, “Sesungguhnya ibuku meninggal dunia'. 


Ubaidillah meriwayatkan dari Zaid bin Abi Unaisah. dari Al 
Hakam, dari Sa'id bin Jubair, dari Ibnu Abbas, “Seorang wanita 
berkata kepada Nabi SAW, “Sesungguhnya ibuku meninggal dunia 


, ” 


dan ia memiliki tanggungan puasa nadzar”. 


Abu Hariz berkata: Ikrimah telah menceritakan kepada kami 
dari Ibnu Abbas, “Seorang wanita berkata kepada Nabi SAW, “Ibuku 
meninggal dunia dan ia masih memiliki tanggungan puasa lima belas 


23 39 


hari”. 


Keterangan Hadits: 


(Bab orang yang meninggal dunia dan memiliki tanggungan 
puasa). Maksudnya, apakah disyariatkan untuk menggantikan 
puasanya atau tidak? Apabila disyariatkan, apakah hanya puasa 
tertentu atau berlaku untuk semua puasa? Apakah harus diganti 
dengan puasa atau cukup dengan memberi makan saja? Apakah yang 
menggantikannya adalah walinya atau boleh juga orang lain? 
Perbedaan para ulama mengenai persoalan-persoalan ini cukup 
masyhur, seperti yang akan kami jelaskan. 

He Want Ui B6 A5 pl Ol serasi Ju3 (Al Hasan berkata, 
“Apabila 30 orang laki-laki berpuasa satu hari untuk 
menggantikannya, maka itu telah mencukupi.”). Maksudnya, mewakili 
orang yang meninggal dunia dan masih memiliki tanggungan puasa 
sebulan. Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul oleh Ad- 
Daruguthni melalui jalur Abdullah bin Mubarak dari Sa'id bin Amir 
Adh-Dhab'i, dari Asy'ats, dari Al Hasan tentang seseorang yang 
meninggal dunia dan masih memiliki tanggungan puasa 30 hari, lalu 
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#ikumpulkan 30 orang dan mereka berpuasa satu hari untuk 
menggantikan puasa orang itu, maka hal itu telah mencukupi. 


An-Nawawi berkata dalam kitab Syarh Al Muhadzdzab, “Aku 
tidak melihat permasalahan ini dinukil dalam madzhab Syafi'i, tetapi 
menurut analogi madzhab kami bahwa hal ini diperbolehkan.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa hal itu diperbolehkan khusus 
pada puasa yang tidak wajib dikerjakan secara berturut-turut, karena 
keadaan di atas tidak disebutkan sifat seperti ini. 


Du ca (Barangsiapa meninggal dunia). Hal ini berlaku umum 


bagi para mukallaf (orang-orang yang dibebani syariat) berdasarkan 
lafazh sesudahnya yang menyebutkan, 34 ae, (dan ia memiliki 
tanggungan puasa). Adapun kalimat, 233 A2 ale (walinya berpuasa 
untuk menggantikannya) adalah kalimat berita yang mempunyai arti 
perintah, sehingga kalimat yang seharusnya adalah “Hendaklah 
walinya berpuasa untuknya”. Akan tetapi perintah tersebut tidak 
bermakna wajib menurut mayoritas ulama. Imam Al Haramain dan 
ulama yang sependapat dengannya berlebihan dalam hal ini, mereka 
mengklaim bahwa hal itu merupakan ijma' ulama. Akan tetapi klaim 
ini perlu diteliti, sebab sebagian ulama madzhab Azh-Zhahiri telah 
mewajibkannya, hanya saja ada kemungkinan ja tidak 
memperhitungkan pendapat mereka karena menyalahi kaidah dasar 
yang dia tetapkan. 


Ulama salaf berbeda pendapat mengenai persoalan ini. Ulama 
hadits membolehkan berpuasa untuk membayar puasa orang yang 
sudah meninggal dunia. Imam Syafi'i dalam madzhabnya yang lama 
(gaul gadim) menyatakan bahwa ia berpendapat demikian jika hadits 
mengenai hal ini terbukti akurat, seperti dinukil oleh Al Baihagi dalam 
kitab Al Ma'rifah, yang juga merupakan pendapat Abu Tsaur dan 
kelompok ahli hadits madzhab Syafi'i. 


Al Baihagi berkata dalam kitab Al Khilafiyat, “Saya tidak 
mengetahui adanya perbedaaan di kalangan ahli hadits tentang 
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kebenaran masalah ini, sehingga wajib dipraktikkan.” Kemudian dia 
menyebutkan beserta sanad-nya sampai kepada Imam Syafi'i bahwa 
dia berkata, “Apabila telah dinukil hadits shahih dari Nabi SAW yang 
menyalahi semua yang saya katakan, maka ambillah hadits Nabi dan 
jangan mengikuti pendapat saya.” 

Imam Syafi'i dalam madzhab yang baru (gaul jadid), begitu 
juga Imam Malik dan Imam Abu Hanifah tidak membolehkan untuk 
berpuasa sebagai ganti puasa orang yang sudah meninggal dunia. 
Sedangkan Al-Laits, Ahmad, Ishag dan Abu Ubaid juga tidak 
membolehkannya, kecuali puasa nadzar. Mereka memahami lafazh 
yang bersifat umum pada hadits Aisyah di bawah konteks lafazh 
mugayyad (yang memiliki batasan) pada hadits Ibnu Abbas. Namun, 
kedua hadits itu tidak bertentangan sehingga tidak perlu 
dikompromikan. 


Hadits Ibnu Abbas adalah gambaran tersendiri dimana seseorang 
bertanya tentang hukum kejadian yang dialaminya, sedangkan hadits 
Aisyah hendak menguatkan kaidah yang umum. Hadits Ibnu Abbas 
juga mengisyaratkan makna yang umum, sebagaimana yang 
disebutkan di bagian akhirnya, ga# ol Gi di LAS (Utang kepada 
Allah lebih berhak untuk dilunasi). Sedangkan utang puasa Ramadhan 
menurut mereka dibayar dengan “memberi makan” orang miskin. 
Adapun ulama madzhab Maliki tidak mengamalkan hadits pada bab 
ini dengan dalih menyalahi praktik penduduk Madinah. 


Al @urthubi —mengikuti Iyadh— menyatakan bahwa hadits ini 
mudhtharib, tetapi pernyataan ini hanya berlaku pada hadits Ibnu 
Abbas (hadits kedua pada bab ini), bahkan pernyataan tersebut tidak 
dapat diterima, seperti yang akan dijelaskan. Adapun mengenai hadits 
Aisyah, tidak ada perbedaan versi. Kemudian Al Ourthubhi berhujjah 
dengan keterangan tambahan pada hadits Ibnu Lahi'ah bahwa tidak 
ada kewajiban berpuasa untuk mengganti puasa orang yang telah 
meninggal dunia. Pernyataan ini ditanggapi bahwa kebanyakan ulama 
yang membolehkan tidak mewajibkannya, bahkan mereka 
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mengatakan bahwa walinya boleh memilih antara membayar dengan 
mengerjakan puasa atau memberi makan orang miskin. 


Al Mawardi mengatakan bahwa yang dimaksud adalah walinya 
melakukan sesuatu yang dapat menggantikan puasanya, yaitu 
“memberi makan”. Hal ini sama dengan sabda Nabi SAW, sx» LA 


salt kon d 1S alm (Debu adalah —alat untuk— wudhu seorang 


muslim apabila tidak mendapatkan air), yaitu memberi nama yang 
menggantikan dengan nama yang digantikannya, demikian pula 
halnya di tempat ini. Akan tetapi pendapat ini dibantah, bahwa sikap 
yang demikian itu termasuk memalingkan lafazh dari makna 
zhahirnya tanpa dalil. 


Ulama madzhab Hanafi melegitimasi pendapat mereka yang 
tidak mempraktikkan kedua hadits ini dengan mengemukakan riwayat 
dari Aisyah, bahwasanya ia ditanya tentang seorang wanita yang 
meninggal dunia dan memiliki tanggungan puasa? Aisyah berkata, 
“Utang puasanya dibayar dengan memberi makan.” 


Al Baihagi meriwayatkan dari Aisyah, dia berkata, &£ 'ya'yai Y 


0 30. 


&£ "saabiy Spa (Janganlah kalian mempuasakan orang-orang yang 
telah meninggal dunia di antara kamu, akan tetapi berilah makan 


untuk melunasi utang puasa mereka). 


Mereka juga berdalil dengan riwayat yang dinukil dari Ibnu 
Abbas tentang seorang laki-laki yang meninggal dunia dan memiliki 
tanggungan puasa Ramadhan, ia berkata, “Utang puasanya diganti 
dengan memberi makan 30 orang miskin.” Riwayat ini dikutip oleh 
Abdurrazzag. 


An-Nasa'i meriwayatkan dari Ibnu Abbas, dia berkata, 8x2: y 
Xl Ka isi (Seseorang tidak (boleh) berpuasa untuk menggantikan 


orang lain). Mereka berkata, “Oleh karena Ibnu Abbas dan Aisyah 
mengeluarkan fatwa yang menyalahi riwayat mereka berdua, maka hal 
ini menunjukkan bahwa praktik yang berlaku tidak seperti yang 
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diriwayatkan oleh keduanya.” Akan tetapi, keakuratan atsar yang 
disebutkan dari Aisyah dan Ibnu Abbas masih diperbincangkan. 


Di samping itu, tidak ada keterangan yang melarang berpuasa 
untuk mengganti puasa orang yang telah meninggal dunia kecuali 
atsar dari Aisyah, tetapi derajatnya sangat lemah. Sementara pendapat 
yang benar, yaitu bahwa yang menjadi pedoman adalah apa yang 
diriwayatkan bukan apa yang menjadi pendapat pribadi perawi, karena 
ada kemungkinan pendapatnya berdasarkan ijtihad yang belum jelas 
dasarnya, dan ini tidak berarti bahwa hadits tersebat lemah dalam 
pandangannya. Apabila suatu hadits terbukti akurat, maka tidak boleh 
ditinggalkan hanya karena dugaan. Ini merupakan masalah yang 
masyhur dalam ilmu ushul fikih. 


Para ulama yang membolehkan berpuasa untuk mengganti puasa 
orang yang telah meninggal dunia, berbeda dalam memahami lafazh 
155 (walinya). Ada yang berpendapat bahwa yang dimaksud adalah 


semua kerabat dekatnya, atau seluruh ahli warisnya, atau mereka yang 
masuk dalam ashabah (ahli waris yang berhak mendapat sisa harta 
warisan). Namun, pendapat yang pertama lebih kuat, kemudian 
pendapat kedua. Adapun pendapat ketiga tidak dapat diterima 
berdasarkan kisah wanita yang bertanya tentang nadzar ibunya. 


Para ulama juga berbeda pendapat dalam menentukan, apakah 
hal itu bagi walinya, karena pada dasarnya tidak ada perwakilan dalam 
ibadah-ibadah fisik (badaniyah)? Selain itu, suatu ibadah yang tidak 
dapat diwakili pada saat seseorang masih hidup, maka tidak dapat juga 
diwakili setelah ia meninggal dunia. Adapun hal-hal yang disebutkan 
dalam dalil bahwa ia dapat diwakili, maka cakupannya terbatas pada 
hal-hal yang disebutkan, sedangkan yang lainnya tetap mengikuti 
hukum dasarnya. Inilah pendapat yang benar. 


Adapula yang mengatakan bahwa perwakilan di sini khusus bagi 
walinya. Tetapi jika ia memerintahkan orang lain untuk berpuasa, 
maka itu telah mencukupi, sama halnya dengan haji. Bahkan, sebagian 
ulama membolehkan selain wali untuk berpuasa menggantikan orang 
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vang telah meninggal dunia meskipun tanpa perintah walinya. Adapun 
disebutkannya kata “wali” dalam hadits hanya berdasarkan yang 
umum dilakukan, yakni pada umumnya yang membayar utang puasa 
adalah wali orang yang meninggal dunia. Makna zhahir sikap Imam 
Bukhari cenderung memilih pendapat yang terakhir, dan pendapat ini 
pula yang diterima Abu  Thayyib  Ath-Thabari seraya 
mengukuhkannya dengan sabda Nabi SAW yang menyerupakan 
tanggungan puasa dengan utang, sementara membayar utang tidak 
hanya dapat dilakukan oleh kerabat. 


KE sr (seorang laki-laki datang). Pada selain riwayat Za'idah 
disebutkan, ifa Le (Seorang wanita datang). Adapun mengenai 
namanya telah disebutkan dalam pembahasan tentang haji. 

KE x& (seorang laki-laki datang). Aku tidak menemukan 


keterangan tentang namanya, sementara seluruh riwayat selain riwayat 
Za'idah sepakat menyatakan bahwa yang bertanya saat itu adalah 
seorang wanita. Lalu Abu Huraiz menambahkan bahwa ia adalah 
wanita dari suku Khats'am. 


SA ol (sesungguhnya ibuku). Abu Hamid menyelisihi semua 


perawi yang menukil hadits ini, dimana dia meriwayatkannya dengan 
lafazh, Rd uv! (Sesungguhnya saudara perempuanku). Kemudian 


terjadi perbedaan versi di antara para perawi yang menukil dari Abu 
Bisyr dari Abu Sa'id bin Jubair. Husyaim menukil dari Sa'id bin 
Jubair dengan lafazh, w Hi S5 (seorang kerabatnya), dan Syu'bah 
menukil dengan lafazh, gai S (Sesungguhnya — saudara 
perempuannya). Kedua riwayat ini dikutip oleh Imam Ahmad. 
Sementara Hammad menukil dengan lafazh, W3 WI Ul WA OI 
ks) (Seorang kerabatnya, mungkin saudara perempuannya atau anak 


perempuannya). Riwayat ini menunjukkan bahwa keraguan tersebut 
berasal dari Sa'id bin Jubair. 
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Haa rya Pap (dan ia masih memiliki tanggungan puasa 
sebulan). Demikian yang dinukil oleh mayoritas perawi. Sementara 
dalam riwayat Abu Huraiz disebutkan, Ww'g 3y5£ mes (lima belas 


hari), dan dalam riwayat Abu Khalid disebutkan, xxx 45 (Dua 


bulan berturut-turut). Riwayat Khalid memberi indikasi bahwa puasa 
yang menjadi tanggungan orang itu adalah puasa Ramadhan. Adapun 
dalam riwayat selainnya terdapat kemungkinan seperti ini, kecuali 
riwayat Zaid bin Abi Unaisah, dia mengatakan, 4 ayo tele Ui 
(Sesungguhnya ia masih memiliki tanggungan puasa nadzar). 
Nampak bahwa puasa yang menjadi tanggungannya adalah selain 
puasa Ramadhan. Kemudian Abu Bisyr dalam riwayatnya 
menjelaskan tentang sebab nadzar tersebut. Imam Ahmad 
meriwayatkan melalui jalur Syu”bah dari Abu Bisyr, 25! 5) Sial ot 
Tin Ala AN Ko LD PA IU Aga Ol J3 SA Nah ayal Ol hid 
(Sesungguhnya seorang wanita berlayar, lalu ia bernadzar untuk 


puasa selama satu bulan. Tetapi dia meninggal dunia sebelum 
berpuasa, maka sudara perempuannya mendatangi Nabi SAW). 


Keterangan serupa dinukil pula dari Husyaim, dari Abu Bisyr. 
Demikian juga Al Baihagi meriwayatkan dari hadits Hammad bin 
Salamah. 


Sebagian ulama mengatakan bahwa para perawi hadits ini, yang 
menukil dari Sa'id bin Jubair, telah meriwayatkan dengan versi yang 
berbeda-beda. Sebagian meriwayatkan bahwa yang bertanya adalah 
seorang wanita, dan sebagian yang lain mengatakan seorang laki-laki. 
Dari sisi lain, sebagian meriwayatkan pertanyaan itu mengenai puasa 
nadzar, sehingga sebagian menafsirkan nadzar di sini adalah “puasa”, 
dan yang lain menafsirkannya “haji” berdasarkan penjelasan pada 
akhir pembahasan tentang haji. Namun, yang nampak bahwa 
keduanya adalah kisah yang berbeda. 
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Kesimpulan ini diperkuat oleh keterangan bahwa yang bertanya 
tentang puasa nadzar adalah seorang wanita dari suku Khats'am, 
seperti yang disebutkan pada riwayat mu 'allag Abu Huraiz. 


Adapun yang bertanya mengenai nadzar haji adalah wanita dari 
suku Al Juhani, seperti yang telah diterangkan. Kami telah 
mengemukakan pula pada bagian akhir pembahasan haji bahwa Imam 
Muslim meriwayatkan dari hadits Buraidah tentang seorang wanita 
yang bertanya mengenai haji dan puasa. Adapun perbedaan apakah 
yang bertanya seorang laki-laki atau seorang perempuan, dan apakah 
yang meninggal dunia itu adalah saudara perempuan atau ibu, 
sesungguhnya tidak mengurangi kedudukan hadits ini dari segi 
penetapan hukum, karena maksud yang utama adalah menetapkan 
adanya syariat menggantikan puasa atau haji orang yang telah 
meninggal dunia, dan tidak ada perbedaan mengenai hal ini. 


Sedi JW (Al Hakam berkata). Dia adalah Ibnu Utaibah, 


sedangkan Salamah yang dimaksud adalah Ibnu Kuhail. 
Kesimpulannya, Al A'masy telah mendengar hadits ini dari Muslim 
bin Bathin melalui tiga jalur periwayatan, dari Sa'id bin Jubair, dari 
Al Hakam, dan dari Salamah dari Mujahid. Lalu Za'idah menyelisihi 
Abu Khalid Al Ahmar seperti yang akan diterangkan. 

bla Lab la JG gi "S3 (Disebutkan dari Abu Khalid, 
telah menceritakan kepada kami Al A'masy... dan seterusnya). 
Kesimpulannya, bahwa Abu Khalid telah menukil hadits tersebut dari 
ketiga gurunya, dari tiga guru Al A'masy tersebut. Namun, ada 
kemungkinan disebutkan tanpa memperhatikan urutannya, dimana 


seharusnya guru Al Hakam adalah Atha', guru Al Bathin adalah Sa'id 
bin Jubair, dan guru Salamah adalah Mujahid. 


Untuk memperkuat pendapat yang terakhir, An-Nasa'i telah 
meriwayatkannya melalui jalur Abdurrahman bin Mighra dari Al 
A'masy disertai perincian seperti tadi. Ini di antara faktor yang 
memperkuat riwayat Abu Khalid yang sanad-nya telah disebutkan 
secara lengkap oleh Imam Muslim, hanya saja dia tidak mengutip 
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matan (materi) hadits, bahkan dia mengalihkannya kepada riwayat 
Za'idah. Sikap Imam Muslim itu dikritik, karena diantara kedua jalur 
periwayatan itu terdapat perbedaan seperti yang akan diterangkan. 
Lalu At-Tirmidzi, An-Nasa'i, Ibnu Majah, Ibnu Khuzaimah dan Ad- 
Daruguthni menukil dengan sanad yang lengkap melalui jalur Abu 
Khalid. 


43. Kapan Orang yang Berpuasa Dihalalkan untuk Berbuka? 


PEP DE ijo GA Mata yA al, 
Abu Sa'id Al Khudri berbuka ketika bulatan matahari telah 
terbenam. 


“ 
0-63 9 - £ 


AD 0 an 5 90 - 3 oa o 25 0 
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3 a Pad 2g 

ea ash 

1954. Dari Hisyam bin Urwah, dia berkata: Aku mendengar 
bapakku berkata: Aku mendengar Ashim bin Umar bin Khaththab 
meriwayatkan dari bapaknya RA, dia mengatakan bahwa Rasulullah 
SAW bersabda, “Apabila malam telah tiba dari arah ini dan siang 


telah berlalu di arah ini serta matahari telah terbenam, maka orang 
yang berpuasa boleh berbuka.” 


0. 3 Lia Kon Nb ut “0 £ ey oL 0. 2 06, - 
Iya SS JS ga SI AA ae 3 le yP 
. Le | 05 Pa ata La Td 8. gn, g PEN ot A re P3 
JB mnt EP Lala .eiLa GR ian 1d ag KAS MI le 
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yaa Por C0 - PN aa A0 9 2 2 Pa Ia, 9. .. 
8 ra PM Im) Gd Ie BO L ipgal and 
Ane UI ooh, OA - AA 1 A 18 
SR JA JB NB AI Siah CJ TAK Jl 


Las Raba JB AS HAK JA 8 Mg Ula Ol 1JG 
Aa Wa ta La Jai Sa JAN ST 1 SEA ing le ro 


(Hai ssi 

1955. Dari Asy-Syaibani dari Abdullah bin Abi Aufa RA, dia 
berkata, “Kami pernah bersama Rasulullah SAW dalam suatu 
perjalanan, dan beliau sedang berpuasa. Ketika matahari telah 
terbenam, beliau bersabda kepada sebagian rombongan, " Wahai fulan! 
Berdiri dan buatlah minuman untuk kita”. Orang itu berkata, “Wahai 
Rasulullah! Seandainya engkau menunggu lebih malam'. Beliau 
bersabda “Turun dan buatlah minuman untuk kita! Orang itu berkata, 
“Wahai Rasulullah! Seandainya engkau menunggu lebih malam'. 
Beliau bersabda, “Turunlah dan buatlah minuman untuk kita!” Orang 
itu berkata, “Sesungguhnya engkau masih berada di waktu siang'. 
Beliau bersabda, “Turun dan buatlah minuman untuk kita!” Laki-laki 
tersebut turun dan membuat minuman untuk mereka, lalu Nabi SAW 
minum kemudian bersabda, “Apabila kalian telah melihat malam 


menjelang dari arah ini, maka orang yang berpuasa telah (boleh) 
berbuka.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab kapan orang yang berpuasa dihalalkan untuk berbuka). 
Maksud judul bab ini adalah, apakah wajib berpuasa pada sebagian 
waktu malam untuk memastikan berlalunya waktu siang atau tidak? 
Secara zhahir sikap Imam Bukhari mendukung pendapat kedua, 
sebagaimana tersirat dari penyebutan hadits Abu Sa'id dalam judul 
bab, tetapi yang demikian itu apabila dipastikan bahwa matahari telah 
terbenam. 
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BI P3 DE jo Led anto yi Jadi, (Abu Sa'id Al Khudri 
berbuka ketika bulatan matahari telah terbenam). Riwayat ini 
disebutkan dengan sanad yang maushul oleh Sa'id bin Manshur dan 
Abu Bakar bin Abi Syaibah melalui jalur Abdul Wahid bin Aiman 
dari bapaknya, dia berkata, aj AAN OP P3 J3 Kk AN ae 
HD (Kami masuk menemui Abu Sa'id lalu dia berbuka, dan kami 


menganggap bahwa matahari belum terbenam). 


Dalil yang dapat dipetik adalah bahwa ketika Abu Sa'id 
memastikan matahari terbenam, maka ia tidak menunggu lebih lama 
dan juga tidak menunggu persetujuan orang-orang yang ada di 
sekitarnya. Seandainya dia mewajibkan puasa pada sebagian waktu 
malam, niscaya semuanya mengetahuinya. 


Dalam bab ini, Imam Bukhari menyebutkan dua hadits, salah 
satunya adalah hadits Ibnu Umar. 

Wa y Kuti yi | (Apabila malam telah menjelang dari arah 
ini), yakni dari arah timur seperti yang diterangkan dalam hadits 
berikutnya. Maksudnya, adalah keadaan yang terlihat mulai 
meremang. Kemudian dalam hadits ini disebutkan tiga hal. Meskipun 
pada dasarnya ketiga hal ini tidak dapat dipisahkan, tetapi dalam 
kenyataannya kadang dapat dipisahkan. Bisa saja ada dugaan bahwa 
malam datang dari arah timur, tetapi ini bukan arti yang sebenarnya, 
bahkan yang dimaksud bahwa cahaya gelap mulai menutupi cahaya 
matahari, demikian pula dengan berlalunya siang. Oleh sebab itu, 
dikaitkan dengan kalimat “dan matahari telah berbenam”, yang 
merupakan isyarat akan kepastian datangnya malam dan berlalunya 
waktu siang. Pergantian keduanya ditandai dengan terbenamnya 
matahari. Akan tetapi kalimat #48! c4,£5 (matahari terbenam) tidak 
disebutkan pada hadits yang kedua. Untuk itu, dipahami berlaku 
dalam dua keadaan, yaitu apabila disebutkan, maka konteksnya adalah 
saat langit dalam keadaan mendung. Sedangkan jika tidak disebutkan, 
maka konteksnya adalah saat langit dalam keadaan cerah. Tapi ada 
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pula kemungkinan berlaku pada satu keadaan saja, hanya saja 
sebagian perawi menghafal apa yang tidak dihafal oleh perawi yang 
lain. | 


Adapun disebutkannya kalimat “malam datang” dan “siang 
berlalu” sekaligus adalah karena adanya kemungkinan salah satunya 
telah nampak, tetapi matahari belum benar-benar terbenam. Pendapat 
ini dikemukakan oleh Al @adhi Iyadh. Guru kami berkata dalam kitab 
Syarh At-Tirmidzi, “Secara zhahir cukup dengan memperhatikan salah 
satu di antara ketiganya, karena berakhirnya waktu siang dapat 
diketahui dengan salah satunya.” Pendapat ini didukung oleh riwayat 
Ibnu Abi Aufa yang mencukupkan dengan hanya menyebutkan 
“malam datang”. 

Ji Ji H8 (maka orang yang berpuasa telah berbuka). 
Maksudnya, telah memasuki waktu berbuka. Ada pula kemungkinan 
yang dimaksud adalah ia dianggap telah berbuka dari segi hukum, 
karena malam bukanlah waktu untuk berpuasa. Akan tetapi Ibnu 
Khuzaimah menolak kemungkinan ini seraya mengisyaratkan 
dukungan terhadap penakwilan pertama, dia berkata, “Kalimat “Orang 
berpuasa telah berbuka adalah kalimat berita yang bermakna 
perintah, yakni hendaklah orang yang berpuasa berbuka. Jika yang 
dimaksudkan adalah “Ia menjadi berbuka', maka berbuka bagi semua 
orang yang berpuasa adalah satu, sehingga anjuran untuk 
menyegerakan buka puasa tidak mempunyai makna yang berarti.” 
Argumentasi ini bisa dijawab, bahwa yang dimaksud adalah 
melakukan buka puasa secara inderawi, hal ini agar terjadi kesesuaian 
dengan masalah yang syar'i. Tidak diragukan lagi bahwa yang 
pertama lebih kuat. 


Apabila pengertian kedua yang menjadi pedoman, maka 
seseorang yang bersumpah untuk tidak berbuka puasa akan berdosa 
saat menjelang malam, meskipun ia belum makan atau minum. Akan 
tetapi masalah sumpah mungkin dibedakan dengan berbuka, karena 
sumpah senantiasa berdasarkan kebiasaan yang berlaku (urf). 
Demikian menurut Syaikh Abu Ishag Asy-Syairazi. 
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Serupa dengan ini apabila seseorang mengatakan “Jika aku 
berbuka, maka jatuh thalak untukmu”, lalu ketika itu bertepatan 
dengan hari raya, maka istrinya tidak dinyatakan telah cerai hingga ia 
memakan sesuatu untuk berbuka. Lalu sebagian ulama 
mengemukakan pendapat yang ganjil, mereka mengatakan bahwa 
orang yang seperti itu dianggap telah melanggar sumpah. 


Faktor lain yang mendukung pengertian pertama adalah riwayat 
Syu'bah dengan lafazh, S3 Je 3g (Maka telah halal berbuka). 


Demikian pula Abu Awanah, ia meriwayatkan melalui jalur Ats- 
Tsauri dari Asy-Syaibani. Tambahan penjelasan mengenai hal ini akan 
disebutkan pada bab “Menyambung Puasa (Wishal)” setelah tiga bab. 
Adapun hadits kedua di bab ini adalah hadits Abu Hurairah. 


sa d Any ae Ke dit J'ga) & & (kami pernah bersama 
Nabi SAW dalam suatu perjalanan). Besar kemungkinan perjalanan 
yang dimaksud adalah perjalanan untuk menaklukkan kota Makkah. 
Pendapat ini diperkuat oleh riwayat Husyaim dari Asy-Syaibani yang 
dikutip oleh Imam Muslim dengan lafazh, ala Si Ie “1 dp & & 


Okas) Ka ja S Ate 4 (Kami bersama Rasulullah SAW dalam suatu 


perjalanan di bulan Ramadhan). Sementara telah disebutkan bahwa 
perjalanan Rasulullah SAW di bulan Ramadhan hanya ketika akan 
perang Badar dan saat penaklukan Kota Makkah. Apabila pernyataan 
ini benar, maka dipastikan perjalanan di sini adalah dalam rangka 
penaklukan kota Makkah, karena Ibnu Abi Aufa tidak turut dalam 
perang Badar. 


gr: Or DI (Sesungguhnya engkau masih berada di waktu 
siang). Kemungkinan orang itu melihat cahaya terang, karena langit 
sangat cerah, maka ia mengira matahari belum terbenam. Ia mengira 
barangkali matahari hanya terhalang oleh sesuatu seperti gunung atau 
yang sepertinya. Atau, mungkin saat itu mendung sehingga belum ada 
kepastian bahwa matahari telah terbenam. Adapun perkataan perawi 
“dan matahari telah terbenam” adalah kabar tentang kejadian yang 
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sebenarnya, karena apabila sahabat yang diperintahkan Rasulullah 
SAW telah memperoleh kepastian bahwa matahari telah terbenam, 
niscaya ia tidak akan menunda, dimana pada kondisi demikian ia telah 
membangkang. Hanya saja sahabat tersebut tidak langsung menuruti 
perintah untuk berhati-hati dan hendak mengetahui hukum masalah 
tersebut. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Dapat disimpulkan dari riwayat ini 
tentang bolehnya meminta penjelasan lebih lanjut mengenai makna 
yang zhahir, karena ada kemungkinan yang dimaksud adalah makna 
yang zhahir.” Seakan-akan dia menyimpulkan hal ini dari persetujuan 
Nabi SAW terhadap sahabat tersebut atas sikapnya yang tidak segera 
melaksanakan perintah. 


Dalam hadits ini terdapat pula keterangan tentang disukainya 
menyegerakan berbuka puasa, dan tidak adanya kewajiban secara 
mutlak untuk berpuasa pada sebagian waktu malam. Bahkan kapan 
saja diketahui matahari telah terbenam, maka telah dihalalkan untuk 
berbuka puasa. Faidah lainnya adalah boleh mengingatkan ulama 
tentang masalah yang dikhawatirkan akan terlupakan, lalu tidak 
melakukan hal itu setelah mengulangnya tiga kali. Sementara itu, 
terjadi perbedaan riwayat dari Asy-Syaibani, maksimal yang 
disebutkan bahwa laki-laki itu mengulang perkataannya hingga tiga 
kali, pada sebagian riwayat dikatakan dua kali, dan pada sebagiannya 
lagi hanya satu kali. Semua ini dipahami bahwa sebagian perawi telah 
meringkas kisah tersebut. Adapun riwayat Khalid yang tercantum di 
bab ini merupakan riwayat paling lengkap, dan dia adalah seorang 
perawi yang tsigah (terpercaya), maka keterangan tambahan dari 
perawi yang terpercaya dapat diterima. Riwayat tentang ini dikutip 
oleh Imam Ahmad dari hadits Abdullah bin Abi Hadrad, yang pada 
bagian awalnya dikatakan, "9 we Lygd US (Seorang Yahudi 


memiliki utang). 
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Pelajaran yang dapat diambil 
Kedua hadits di bab ini memiliki beberapa faidah lain, di 
antaranya: 


1. Penjelasan waktu puasa, dan kapan saja diketahui bahwa 
matahari telah terbenam, maka telah cukup untuk menyatakan 
diperbolehkannya berbuka puasa. 


2. Isyarat terhadap larangan untuk mengikuti Ahli Kitab. dimana 
mereka mengakhirkan berbuka puasa dari waktu matahari 
terbenam. 


3. Perkara syar'i lebih kuat daripada perkara indrawi. 
4. Akal tidak dapat menghapus atau membatalkan syariat. 


5. Menyebutkan sesuatu dan apa yang menjadi konsekuensinya 
untuk memperjelas keterangan yang disampaikan. 


44. Berbuka dengan Apa yang Mudah Didapat, Baik Berupa Air 
atau Lainnya 


ZA P3 GPS Ia Lah LG OK SE yg 
APE AA gag ang Ale AI Io Jp) Uya 1JE 
J5 2G ea & Ia) GJB HL Apes 
dd F6 J5 - JB OB Ora Dl a Nana U JB FU 


2. 2. 
2... 


Cah Gs Aa WA Un La Jai JAN 3 Bae bani Ig 


X9 


1956. Dari Asy-Syaibani Sulaiman, dia berkata: Aku mendengar 
Abdullah bin Abi Aufa RA berkata, “Kami berjalan bersama 
Rasulullah SAW dan beliau sedang berpuasa. Ketika matahari 
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merbenam, beliau bersabda, “Turunlah dan buatlah minuman untuk 
ata” Orang itu berkata, “Wahai Rasulullah! Seandainya engkau 
menunggu lebih sore (malam). Beliau bersabda, “Turunlah dan 
buatlah minuman untuk kita!” Orang itu berkata, “Wahai Rasulullah! 
Sesungguhnya engkau masih berada di waktu siang”. Beliau SAW 
bersabda, “Turunlah dan buat minuman untuk kita?” Orang itu turun 
dan membuat minuman kemudian beliau bersabda, “Apabila kalian 
melihat malam tiba dari arah ini, maka orang yang berpuasa telah 
berbuka”. Beliau mengisyaratkan dengan jari telunjuknya ke arah 
timur.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab berbuka dengan apa yang mudah didapat baik berupa air 
atau lainnya). Maksudnya, baik hanya air saja atau dicampur dengan 
yang lain. Dalam bab ini disebutkan hadits Ibnu Abi Aufa yang 
berkaitan erat dengan judul bab. Seakan-akan Imam Bukhari hendak 


P0... 0. 


mengisyaratkan bahwa perintah dalam sabda beliau SAW. 1, J4 ya 
sudi & Sat Y up Para adah (Barangsiapa mendapatkan kurma, 
maka hendaklah ia berbuka dengannya, dan barangsiapa yang tidak 


mendapatkannya, maka hendaklah ia berbuka dengan air) bukan 
dalam konteks wajib. 


Hadits ini diriwayatkan oleh Al Hakim melalui jalur Abdul Aziz 
bin Shuhaib dari Anas, dari Nabi SAW, dan digolongkan sebagai 
hadits shahih oleh At-Tirmidzi, serta diriwayatkan oleh Ibnu Hibban 
dari hadits Salman bin Amir. Sementara itu, Ibnu Hazm 
mengemukakan pendapat yang menyalahi pendapat yang umum, dia 
mewajibkan berbuka dengan kurma. Jika tidak didapatkan, maka 
dengan air. 


Cum 24, Pan sr P Tud Ac Pen or. A, 2 y Je... “ 
IJB Omi! LIP Alb lo 3 pig ME AI eka Al Opa) S Uya 
bed HARU JP OS Ker PA JPG JB AS AR JJ! (Kami 


berjalan bersama Rasulullah SAW dan beliau sedang berpuasa, ketika 
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matahari terbenam, beliau bersabda, “Turunlah, buatkan minuman 
untuk kita...” dan seterusnya). Dalam hadits ini tidak disebutkan nama 
laki-laki yang diperintah untuk membuat minuman. Sementara Abu 
Daud meriwayatkan dari Musaddad (guru Imam Bukhari dalam 
riwayat ini) dan menyebutkan nama laki-laki tersebut, J F J6 Ld 


an . (Beliau bersabda, “Wahai Bilal, turunlah...” dan seterusnya). 


Al Ismaili dan Abu Nu'aim meriwayatkan hal serupa melalui 
jalur Abdul Wahid (Ibnu Ziyah guru Musaddad dalam riwayat ini). 
Dengan demikian, ada kemungkinan lafazh “Wahai fulan” merupakan 
perubahan dari lafazh “Wahai Bilal”. Kemungkinan inilah yang 
menjadi rahasia mengapa Imam Bukhari tidak menyebutkan namanya. 


Hadits ini juga disebutkan pada bab sebelumnya dari riwayat 
Khalid, dari Asy-Syaibani, dengan lafazh “Wahai fulan”. Kami telah 
menyebutkan bahwa dalam hadits Umar yang diriwayatkan Ibnu 
Khuzaimah disebutkan, bodi ai 8 Any ale & Ke Pa e) Je 
(Nabi SAW bersabda kepadaku, “Apabila malam telah menjelang...” 
dan seterusnya). Maka, ada kemungkinan perintah saat itu ditujukan 
kepada Umar, karena hadits-hadits ini menceritakan kejadian yang 
sama. Ketika ada kemungkinan kalimat “Apabila malam 
menjelang...” dan seterusnya ditujukan kepada Umar, maka 
kemungkinan kalimat “Turunlah dan buatlah minuman...” juga 
ditujukan kepadanya. Namun, pendapat yang mengatakan bahwa 
orang yang dimaksud adalah Bilal didukung oleh keterangan dalam 
riwayat Syu' bah, “ya lt CI (Beliau memanggil pengurus 
minumannya), sebab Bilal dikenal sebagai seorang sahabat yang 
melayani Nabi SAW. 


45. Menyegerakan Berbuka Puasa 


AA 
£ 0. 


Man ae Nan ne Na ae AE o- 0 jo. 0 - 
play Ale AD lo A1 Spa) Ola ai Jin Pub ue 


s - - 
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Jail dalang Lo aa LA Jp Y 
1957. Dari Abu Hazim, dari Sahal bin Sa'ad bahwa Rasulullah 


SAW bersabda, “Manusia senantiasa berada dalam kebaikan selama 
mereka menyegerakan berbuka puasa.” 


ea Wa gn SAP ag 


td TU JP J3 Ju Nata Lala op Hah la 


55 Ja 2 BII FASE JSI : JG (3S BAY 3JU 
Maan Pa 3 Gn ai 


1958. Dari Sulaiman, dari Ibnu Abi Aufa RA, dia berkata, “Aku 
pernah bersama Nabi SAW dalam suatu perjalanan, dan beliau 
berpuasa hingga sore hari. Beliau bersabda kepada seorang laki-laki, 
'Turunlah dan buatlah minuman untukku!” Laki-laki itu berkata, 
“Seandainya engkau menunggu hingga benar-benar malam'. Beliau 
bersabda, “Turunlah dan buatlah minuman untukku! Apabila engkau 
melihat malam telah menjelang (tiba) dari sini, maka orang yang 
berpuasa telah berbuka '.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab menyegerakan berbuka puasa). Ibnu Abdil Barr berkata, 
“Hadits-hadits yang menerangkan tentang menyegerakan berbuka 
puasa dan mengakhirkan sahur adalah shahih dan mutawatir. 
Disebutkan dalam riwayat Abdurrazzag dan lainnya melalui sanad 
yang shahih dari Amr bin Maimun Al Audi, dia berkata, Diasoi US 


NYA ata 41 na) aa ea ag as & de Aa (Sahabat-sahabat 
Nabi SAW adalah orang-orang yang paling cepat berbuka puasa dan 
paling lambat makan sahur). 
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Pu anu) 3g y (manusia senantiasa berada dalam kebaikan). 
Dalam hadits Abu Hurairah disebutkan, ab 48! Jij Y (Agama 


akan senantiasa mendominasi...). Dominasi agama berkonsekuensi 
konsistennya kebaikan. 


abadi 152 U (Selama mereka menyegerakan berbuka). Abu Dzar 
'memberi tambahan dalam haditsnya, jp! 1, (Dan 


mengakhirkan makan sahur). Imam Ahmad telah meriwayatkannya. 
Maksudnya, mereka tetap berada dalam kebaikan selama melakukan 
hal itu sebagai wujud komitmen terhadap Sunnah, dan tidak 
berlebihan dengan mengandalkan akal mereka sehingga mengubah 
kaidah-kaidah Sunnah. Lalu Abu Hurairah memberi tambahan dalam 
haditsnya, nyai Pop gi Sad 9 (Karena Yahudi dan Nasrani 
mengakhirkan berbuka puasa). Riwayat ini dikutip oleh Abu Daud, 
Ibnu Khuzaimah dan lainnya. 


Dalam mengakhirkan berbuka puasa, Ahli Kitab berpatokan 
dengan munculnya bintang. Ibnu Hibban dan Al Hakim meriwayatkan 


dari hadits Sahal dengan lafazh, Wa "3:5 S bg P5 S JS 
ya (Umatku senantiasa berada di atas Sunnahku selama mereka 


tidak menunggu bintang muncul untuk berbuka puasa). Dalam riwayat 
ini terdapat penjelasan mengenai i!lat (alasan) hukum tersebut. 


Al Muhallab berkata, “Hikmah dari itu adalah, agar waktu siang 
tidak ditambah dengan sebagian waktu malam, sehingga lebih santun 
terhadap orang yang berpuasa dan memberinya kekuatan untuk 
beribadah. Para ulama sepakat bahwa yang demikian itu dilakukan 
apabila dipastikan matahari telah terbenam, baik dilihat secara 
langsung atau berdasarkan berita dari dua orang yang tidak fasik, atau 
cukup satu orang yang baik agamanya menurut pendapat yang kuat.” 


Ibnu Dagig Al Id berkata, “Dalam hadits ini terdapat bantahan 
terhadap golongan Syi'ah yang mengakhirkan berbuka puasa hingga 
bintang muncul. Barangkali inilah penyebab adanya kebaikan pada 
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menyegerakan berbuka puasa, karena mereka yang mengakhirkannya 
akan menyalahi Sunnah.” Akan tetapi, keterangan tambahan dari Abu 
Daud lebih pantas dijadikan sebagai penyebab lahirnya hadits ini, 
karena golongan Syi'ah belum ada saat Nabi SAW mengucapkan 
sabda ini. 


Imam Syafi'i mengatakan dalam kitab Al Umm, “Menyegerakan 
berbuka puasa adalah mustahab (disukai), tetapi tidak dilarang untuk 
mengakhirkannya, kecuali bagi orang yang sengaja berbuat demikian 
dan beranggapan bahwa hal itu memiliki keutamaan.” Maksudnya, 
mengakhirkan berbuka puasa tidak makruh secara mutlak. Dalam hal 
ini, apa yang dia katakan adalah benar, karena lawan perbuatan yang 
mustahab (disukai) tidak selalu makruh (tidak disukai). 


Para ulama madzhab Maliki berdalil dengan hadits ini untuk 
menyatakan tidak disukainya berpuasa selama 6 hari di bulan Syawal, 
agar orang-orang awam tidak mengira bahwa puasa 6 hari di bulan 
Syawal merupakan kelanjutan dari puasa Ramadhan. Namun, 
argumentasi ini sangat lemah, karena perbedaan antara kedua puasa 
tersebut sangat jelas. 


Catatan 


Di antara bentuk bid'ah yang diingkari yang ada sekarang 
adalah melakukan adzan kedua, sekitar 1/3 jam (20 menit|, sebelum 
fajar terbit di bulan Ramadhan. Lalu mereka memadamkan lampu 
sebagai tanda haramnya makan dan minum bagi yang hendak 
berpuasa. Mereka beralasan bahwa ini sebagai bentuk sikap hati-hati 
dalam melakukan ibadah, dan perbuatan seperti ini hanya dilakukan 
oleh sebagian kecil orang. Pendapat ini telah menyeret mereka untuk 
tidak mengumandangkan adzan maghrib, melainkan setelah hari mulai 
gelap untuk memastikan dengan benar bahwa waktu maghrib telah 
masuk. Akibatnya, mereka mengakhirkan buka puasa dan 
menyegerakan makan sahur serta menyelisihi Sunnah. Oleh sebab itu, 
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tidak banyak kebaikan yang mereka dapatkan, bahkan banyak 
keburukan yang mereka terima. 


46. Apabila Berbuka Puasa di Bulan Ramadhan Kemudian 
Matahari Muncul 


A - - PA ve. # 0 co... “. To. L-03 o -, 0 
Te anna 
s1 PA - Lo. 


Pp mn an Sesal Tab Lg 
J8, Gelas ja ? Ju sa, ar “alay (5 mei Alb 


daa NY ea eat aka 

1959. Dari Hisyam bin Urwah, dari Fatimah, dari Asma" binti 

Abu Bakar RA. dia berkata, “Kami berbuka puasa pada masa 

Rasulullah SAW ketika cuaca sedang mendung, kemudian matahari 

muncul.” Dikatakan kepada Hisyam, “Apakah mereka diperintahkan 

untuk mengganti puasa?” Dia berkata, “Adakah selain mengganti?” 

Ma'mar berkata, “Aku mendengar Hisyam berkata, “Aku tidak tahu 
apakah mereka mengganti atau tidak”.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab apabila berbuka puasa di bulan Ramadhan —atas dugaan 
bahwa matahari telah terbenam— kemudian matahari muncul). 
Maksudnya, apakah puasa hari itu wajib diganti atau tidak? Ini adalah 
masalah yang diperselisihkan oleh para ulama. Selain itu, telah terjadi 
perbedaan pendapat Umar dalam hal ini, seperti yang akan disebutkan. 

fe kai u Y (adakah selain mengganti?). Pertanyaan ini 
dimaksudkan untuk mengingkari, dimana artinya adalah “harus 
mengganti”. Dalam riwayat Abu Dzar disebutkan, stat! :4 & Y 


(Menjadi keharusan untuk mengganti). 
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Y ai Vyasi $ si Y Ca Lian "yaaa Je3 (Ma'mar berkata, “Aku 
mendengar Hisyam berkata, “Aku tidak tahu apakah mereka 
mengganti atau tidak'.”). Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang 
maushul oleh Abd bin Humaid, dia berkata: Ma'mar telah 
mengabarkan kepada kami, aku mendengar Hisyam bin Urwah... lalu 
disebutkan hadits seperti di atas: dan di bagian akhirnya dikatakan, 

Sl dB SY Al Vegas elag OLI JW (Seseorang berkata kepada 
Hisyam, “Apakah mereka mengganti atau tidak?” Hisyam berkata, 
“Aku tidak tahu. ”). 


Secara zhahir, riwayat ini bertentangan dengan riwayat 
sebelumnya, tetapi mungkin untuk dipadukan bahwa ketetapan adanya 
mengganti puasa adalah berdasarkan dalil lain. Sedangkan tentang 
hadits Asma', ia tidak ingat dengan baik ketetapan tentang 
menggantinya atau tidak. 

Para ulama berbeda pendapat dalam masalah ini. Mayoritas 
ulama berpendapat wajib mengganti puasa. Lalu terjadi perbedaan 
pendapat yang dinukil dari Umar. Diriwayatkan oleh Ibnu Abi 
Syaibah dan selainnya melalui jalur Zaid bin Wahab bahwa Umar 
berpendapat tidak wajib menggantinya. 


Adapun lafazh riwayat Ma'mar dari Al A'masy, dari Zaid 


st. 


adalah, AI Wib L rip gai S Hyas JW (Umar berkata, “Kami tidak 
mengganti. Demi Allah! Kami tidak melakukan perbuatan dosa.”). 
Imam Malik meriwayatkan melalui jalur lain dari Umar bahwa 
ketika berbuka lalu matahari muncul, maka dia berkata, “pw Hasdiy 
VISA 385 (Persoalannya sederhana dan kita telah berijtihad). 
Abdurrazzag menambahkan dalam riwayatnya melalui jalur ini, 
Lay «asi (Hendaknya engkau mengganti dengan berpuasa satu hari). 


Abdurrazzag meriwayatkan pula melalui jalur lain dari Ali bin 
Hanzhalah, dari bapaknya, seperti riwayat tersebut. Lalu Sa'id bin 
Manshur juga meriwayatkan, S4 Up (aed (Xu jati ya :JW (Umar 
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berkata, “Barangsiapa di antara kalian telah berbuka, maka 
hendaklah ia menggantinya dengan berpuasa pada hari yang lain.”). 
Riwayat serupa dinukil pula oleh Sa'id bin Manshur melalui jalur lain 
dari Umar. 


Pendapat yang mengatakan tidak perlu mengganti puasa 
dikemukakan juga oleh Mujahid dan Al Hasan. Pendapat ini juga 
diikuti oleh Ishag dan Ahmad dalam riwayatnya, serta dipilih oleh 
Ibnu Khuzaimah. dimana ia berkata, “Perkataan Hisyam "Harus 
mengganti” tidak didasarkan pada suatu dalil, dan belum jelas pula 
apakah para sahabat mengganti puasa saat itu. Alasan yang 
dikemukakan untuk mendukung pendapat pertama adalah apabila hilal 
Ramadhan tidak terlihat karena mendung dan di pagi hari mereka 
tidak berpuasa, kemudian mereka mengetahui bahwa Ramadhan telah 
masuk, maka mereka wajib mengganti puasa hari itu menurut 
kesepakatan para ulama. Demikian halnya di tempat ini.” 


Ibnu At-Tin berkata, “Imam Malik tidak mewajibkan untuk 
mengganti puasa apabila puasa yang dilakukan adalah puasa nadzar.” 
Sementara Ibnu Al Manayyar berkata, “Hadits ini menjelaskan bahwa 
mukallaf (orang-orang yang dibebani kewajiban syar'i) hanya dituntut 
mengerjakan hal-hal yang nampak. Apabila mereka melakukan ijtihad 
dan salah, maka mereka tidak berdosa.” 


47. Puasa bagi Anak-anak 


A9 24.3 


Lag - - ro Gan anta & Pn Leah AI o- Aa - - er 
(lbe Uilinoy (Eh) HOLan,  Oljad 22 SP) pa Je, 


“4 323 


Umar RA berkata kepada seseorang yang mabuk di bulan 
Ramadhan, “Celakalah engkau, sedangkan anak-anak kami berpuasa.” 
Lalu ia memukulnya. 
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& Ie 2 Jani AB Sa eh SP BUSI yi ME 3 
una Ha la nj 2 Hua 13 S Nate AE ag Pr 


Ea Feat A5 Kalah USG TG Lela Cita elo Lag tp 
3 sei ARI & SA Ksp Laga Ta KAI ar An 
4 SER NG 2 2 


1960. Dari Khalid bin Dzakwan, dari Ar-Rubayyi” binti 
Mu'awwidz, dia berkata, “Nabi SAW mengirim utusan pada pagi hari 
Asyura' ke pemukiman Anshar (untuk mengumumkan), “Barangsiapa 
di pagi hari tidak berpuasa, maka hendaklah ia menyempurnakan sisa 
harinya (dengan berpuasa), dan barangsiapa di pagi hari dalam 
keadaan puasa, maka hendaklah ia (meneruskan) puasa.” Rubayyi' 
berkata, “Maka, setelah itu kami berpuasa dan menyuruh anak-anak 
kami untuk berpuasa, dan kami membuat mainan dari bulu. Apabila di 
antara mereka menangis minta makan, maka kami memberikan 


mainan itu kepadanya hingga datang waktu berbuka.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab puasa bagi anak-anak). Maksudnya, apakah disyariatkan 
atau tidak? Sementara mayoritas ulama berpendapat bahwa orang 
yang belum baligh tidak wajib berpuasa. Sebagian ulama salaf, di 
antaranya Ibnu Sirin dan Az-Zuhri, berpendapat bahwa anak-anak 
juga diperintahkan berpuasa untuk latihan apabila mereka mampu. 
Imam Syafi'i juga berpendapat demikian. Kemudian para ulama 
madzhabnya membatasi pada usia 7 dan 10 tahun, seperti anjuran 
untuk shalat. Sedangkan Ishag membatasi pada usia 12 tahun, dan 
Imam Ahmad dalam salah satu riwayat membatasi pada usia 10 tahun. 


Al Auza'i berkata, “Apabila seorang anak mampu berpuasa tiga 
hari berturut-turut tanpa merasa lemah, maka ia disuruh untuk 
mengerjakan puasa seterusnya.” 
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Pendapat pertama adalah pendapat jumhur ulama, sedangkan 
yang masyhur dari kalangan madzhab Maliki adalah bahwa puasa 
tidak disyariatkan bagi anak-anak. 


Imam Bukhari membantah pendapat ulama madzhab Maliki 
dengan menukil atsar dari Umar bin Khaththab di awal bab. Hal itu 
dikarenakan dalil paling kuat yang menjadi pedoman mereka dalam 
menolak hadits-hadits shahih adalah bahwa pendapat tersebut telah 
menyalahi apa yang dilakukan penduduk Madinah, sementara tidak 
ada praktik penduduk Madinah yang lebih dapat dijadikan sebagai 
pedoman selain praktik pada masa Umar bin Khaththab, karena Umar 
sangat selektif dalam masalah agama dan masih banyak sahabat yang 
masih hidup pada zamannya. Padahal, Umar telah berkata kepada 
seseorang yang tidak berpuasa pada bulan Ramadhan dengan nada 
mengecam, 3 Wl-p3 “if LS (Bagaimana engkau tidak berpuasa 
sementara anak-anak kami berpuasa). 


Sehubungan dengan ini, maka Ibnu Majisyun mengemukakan 
pendapat yang terkesan ganjil, dia berkata, “Apabila anak-anak 
mampu berpuasa, maka mereka diharuskan untuk melakukannya, dan 
jika mereka tidak berpuasa bukan karena suatu udzur (halangan 
syar'i), maka ia wajib menggantinya.” 

bl. OI A3 ai na J85 (Umar berkata kepada orang 
yang mabuk... dan seterusnya). Atsar ini telah disebutkan melalui 
sanad yang maushul oleh Sa'id bin Manshur dan Al Baghawi dalam 
kitab Al Ja'diyat melalui jalur Abdullah bin Al Hudzail, 1» y£ &' 
mi MAA 1g Jae Ka V3 UB Olla d PI aya Je Hadi 
(Bahwasanya seorang laki-laki yang telah minum khamer di bulan 
Ramadhan dibawa ke hadapan Umar bin Khaththab. Ketika berada 
didekatnya, maka Umar berkata, “Untuk leher dan mulut.”). 


Dalam riwayat Al Baghawi disebutkan, “pt JW 35 AI) dy WB 
MEI II ank Ai baya HS Wah al Ai Ha Wenog Si) ee Je 
(Ketika dihadapkan kepadanya, maka orang itu terjatuh, maka Umar 
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berkata, “Celakalah engkau! Sementara anak-anak kami berpuasa. ' 
Kemudian ia memerintahkan agar orang itu dicambuk sebanyak 80 
kali. Setelah itu, ia mengirimnya ke Syam.). 

Ay as D Ke £& B5 dKlEl (kami memberikan mainan itu 
kepadanya hingga datang waktu berbuka). Demikian diriwayatkan 
oleh Ibnu Khuzaimah dan Ibnu Hibban. Dalam riwayat Imam Muslim 


33 


disebutkan, yi xi sul sxlEl (Kami memberikan mainan kepadanya 


saat berbuka). Takeh ini agak musykil. Namun, riwayat Imam 
Bukhari memberi penjelasan bahwa sebagian kata tidak dicantumkan. 


Imam Muslim men ayakar melalui jalur lain dari Khalid bin 
Dzakwan, dia berkata, «#2 Iya £& -i Za matihasi Aaba us 158 


(Apabila mereka meminta makanan kepada kami, maka Lam 
memberi mereka mainan yang membuat mereka lupa, sampai mereka 
menyempurnakan puasanya). Riwayat ini memperjelas ke-shahih-an 
riwayat Imam Bukhari. 


Dalam riwayat Imam Muslim terdapat keraguan dalam 
mengaitkan penjelasan dengan anak-anak kecil, tetapi hal ini 
tercantum dalam kitab Shahih Ibnu Khuzaimah dan lainnya. Adapun 
konteks hadits yang menyebutkan anak-anak secara spesifik tidak 
berarti orang dewasa tidak termasuk di dalamnya, bahkan mereka 
lebih pantas masuk dalam cakupannya. 


Lebih dari itu, terdapat keterangan yang disebutkan dalam hadits 
Razinah, 3abU s2) s1 jp 4d Wap au OS pekaay Ale Ad eko ga Oi 
Ju Si gp Pp Y of Bei Sat Ha 4 Ja (Nabi SAW pada hari 
Asyura" memeriahkan para wanita yang menyusui dan anak-anak 
yang menyusu untuk berhenti, beliau menyuruh untuk meludahi mulut- 


mulut mereka, dan ibu-ibu mereka diperintahkan untuk tidak 
menyusui hingga datang waktu malam). 


Riwayat ini dinukil oleh Ibnu Khuzaimah dan dia tidak 
menentukan ke-shahihan-nya. 
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Hadits ini dijadikan dalil bahwa hukum puasa Asyura' pada 
mulanya adalah fardhu sebelum diwajibkannya puasa Ramadhan, 
sebagaimana yang disebutkan pada bagian awal pembahasan tentang 
puasa. Adapun pembahasan mengenai puasa Asyura' akan 
diterangkan setelah dua puluh bab. 


Dalam hadits ini terdapat dalil tentang melatih anak-anak untuk 
berpuasa, karena anak-anak yang seusia itu belum dibebani syariat 
(ghairu mukallaf), tetapi dianjurkannya berpuasa bagi mereka adalah 
untuk sarana latihan. 


Sementara itu, Al Ourthubi mengemukakan pendapat yang 
terkesan ganjil. dia berkata, “Barangkali Nabi SAW tidak mengetahui 
kejadian itu, dan cukup mustahil bila beliau memerintahkan yang 
demikian, karena itu merupakan bentuk penyiksaan terhadap anak 
kecil untuk melakukan ibadah.” 


Namun, keterangan yang telah kami sebutkan dari hadits 
Razinah menolak hal ini, di samping pendapat yang benar menurut 
ahli hadits dan ahli ushul bahwa apabila seorang sahabat mengatakan 
“Kami melakukan hal ini pada masa Rasulullah SAW”, maka 
hukumnya adalah marfu' (dari Nabi SAW), karena secara zhahir 
beliau mengetahui hal itu dan menyetujuinya. Apalagi persoalan ini 
berada di luar lingkup ijtihad, maka mereka hanya melakukannya 
berdasarkan wahyu. 


48. Menyambung Puasa (Wishal) dan Orang yang Berpendapat 
Tidak Ada Puasa di Malam Hari Berdasarkan Firman Allah 
“Kemudian Sempurnakanlah Puasa Sampai Malam”. 


II 0. 0 01. Pe Ta Oa - So- 2 2 or A 2 8 8 Pad 

053 Lay meal la) el Kab A2 plg Ale Al aloe il B3 
tb. 
Sar Oa 
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Nabi SAW melarang mengerjakannya (wishal) sebagai bentuk 
rasa kasih sayang terhadap mereka, dan tidak disukainya sikap 
berlebihan. | 


0 


D Ko PERAN Con oi PS LAS An nga 
kt an LI 138 jr ON aj Gor 06 gl, da 
. bosan pot aa 3 


1961. Dari Syu'bah, dia berkata: Gatadah telah menceritakan 
kepadaku dari Anas RA, dari Nabi SAW, beliau bersabda, “Janganlah 
kalian menyambung puasa.” Mereka berkata, “Sesungguhnya engkau 
menyambung puasa.” Beliau bersabda, “Aku tidak sama seperti salah 
seorang di antara kalian, sesungguhnya aku diberi makan dan 
minum.” Atau, “Sesungguhnya aku senantiasa diberi makan dan 
minum.” 


Nih La Pa aa AU aa Bb ey e- 0 a10. L 0 
dya IU Lai Cah AS Al aa PMP UU 
PA MUG Ga TP” 3 ja da ee Ke 
Sd cs! :JB jeli Ml NE Legi ys La ads DI kan 
d K " 5 2 : TA ARA v2 

1962. Dari Malik, dari Nafi, dari Abdullah bin Umar RA, dia 
berkata, “Rasulullah SAW melarang menyambung puasa (wishal). 
Mereka berkata, “Sesungguhnya engkau menyambung puasa”. Beliau 


bersabda, “Sesungguhnya aku tidak sama seperti kalian, 
sesungguhnya aku diberi makan dan minum.” 


“5 & 5 Na - AP S3 - - Aa he o ti o- 0 
"Ba SA £ 


- 


Aje otg of SP SI Kart Manan 2 AAN 
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PP Ni B1 Bia Pn TAMAT saga - 3 
AE s JG. - Ipa) € Jep Cut AG PI 
Lintah HA) sales abah J al 
1963. Dari Abdullah bin Khabbab, dari Abu Sa'id RA, 
bahwasanya ia mendengar Nabi SAW bersabda, “Janganlah kalian 
menyambung puasa. Siapa saja di antara kalian yang ingin 
menyambung puasa, maka hendaklah ia menyambungnya hingga 
menjelang fajar.” Mereka berkata, “Sesungguhnya engkau 
menyambung puasa, wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, 
“Sesungguhnya aku tidak seperti kalian, aku senantiasa memiliki 


pemberi makan yang memberiku makan dan pemberi minum yang 
memberiku minum.” 


JA HE GRAN gan Te Ia el LA IYA oi Aa 5 
de Oi Ita AN TE II 33 alah dls 5 Ie 
JA ag yi Ju en :JU 

Ab Ab MR SI 


1964. Dari Hisyam bin Urwah, dari bapaknya, dari Aisyah RA, 
dia berkata, “Rasulullah SAW melarang menyambung puasa (wishal) 
sebagai rahmat bagi mereka. Maka mereka berkata, “Sesungguhnya 
engkau menyambung puasa”. Beliau bersabda, “Aku tidak seperti 
kalian, sesungguhnya aku diberi makan dan minum oleh Tuhanku '” 
Abu Abdillah berkata, “Utsman tidak menyebutkan “Sebagai rahmat 
bagi mereka”.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab menyambung puasa). Menyambung puasa atau yang 
dikenal dengan wishal adalah sengaja meninggalkan di waktu malam 
bulan Ramadhan apa-apa yang dapat membatalkan puasa pada siang 
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hari. Tidak termasuk dalam makna ini, seseorang yang menahan diri 
dari semua yang membatalkan puasa tanpa ada kesengajaan. Namun, 
termasuk dalam cakupannya adalah orang yang sengaja menahan diri 
dari hal-hal tersebut. baik pada seluruh waktu malam atau 
sebagiannya. Dalam hal ini, Imam Bukhari tidak menegaskan 
hukumnya, karena perbedaan pendapat dalam masalah ini sangat kuat. 


(Dan orang yang berpendapat tidak ada puasa di malam hari 
berdasarkan firman Allah Azza wa Jalla, “Kemudian sempurnakanlah 
puasa hingga-malam.”). Seakan-akan Imam Bukhari mengisyaratkan 
kepada hadits Abu Sa'id Al Khair, yaitu hadits yang disebutkan Imam 
At-Tirmidzi dalam kitab Al Jami' dan dalam kitab Al Ilal Al Mufrad, 
serta dinukil oleh Ibnu As-Sakan dan yang lainnya dalam kitab Ash- 
Shahabah, begitu pula Ad-Daulabi dan lainnya dalam kitab Al Kuna, 
semuanya melalui jalur Abu Farwah Ar-Rahawi dari Ma'gil Al Kindi, 
dari Ubadah, dari Abu Sa'id Al Khair, £z8 «Jalu ai LEG 3 An SI 

SAY Mn Re ee (Sesungguhnya Allah tidak mewajibkan puasa 
pada malam hari. Barangsiapa berpuasa (pada malam hari), sungguh 
ia membebani (menyusahkan) diri dan tidak ada pahala baginya). 


Ibnu Mandah berkata, “Hadits ini gharib, dan kami tidak 
mengenalnya kecuali melalui jalur ini.” 


At-Tirmidzi berkata, “Aku berkata kepada Imam Bukhari 
tentang hadits ini, maka dia berkata, “Menurutku Ubadah tidak 
mendengar dari Abu Sa'id Al Khair.” 


Keterangan yang semakna tercantum dalam hadits Basyir bin Al 
Khashashiyah yang diriwayatkan oleh Imam Ahmad, Ath-Thabrani, 
Sa'id bin Manshur, Abd bin Humaid dan Ibnu Abi Hatim dalam tafsir 
keduanya melalui sanad yang shahih hingga KepanA Laila (istri Basyir 
bin Al Khashashiyah), dia berkata, - gia Ang ya ya In Ape ol 53 Fi 


Ih Gua 3 ads -Ju3 aa Pa ag ala Pa O “JB: , 
Gn Ga pn Ji EA (ak 


ingin berpuasa dua hari berurut-turut, tetapi Basyir melarangku 
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seraya berkata, “Sesungguhnya Nabi SAW melarang yang demikian. " 
Lalu dia berkata, “Perbuatan ini biasa dilakukan oleh orang-orang 
Nasrani. Maka, berpuasalah sebagaimana yang diperintahkan Allah 
kepada kalian. Sempurnakanlah puasa hingga malam. Apabila telah 
tiba waktu malam, maka berbukalah.”). 


Lafazh yang kami kutip di sini adalah riwayat Ibnu Abi Hatim. 
Ibnu Abi Hatim dan Ibnu Abi Syaibah juga meriwayatkan melalui 
jalur Abu Al Aliyah At-Tabi'i bahwasanya ia ditanya tentang 
menyambung puasa Swauak maka dia berkata, “Allah SWT telah 
berfirman, yi 3 akaali | asi 2) (Kemudian sempurnakanlah puasa 


hingga malam). Apabila telah datang waktu malam, maka orang yang 
berpuasa telah berbuka.” 


Ath-Thabrani meriwayatkan dalam kitab Al Ausath melalui jalur 
Ali bin Abi Thalhah dari Abdul Malik, dari Abu Dzar, dari Nabi 
SAW, JW! 4g ale Y (Tidak ada puasa setelah malam), yakni setelah 


masuk waktu malam. Namun, saya tidak kenal Abdul Malik sehingga 
riwayat itu tidak shahih. Adapun perawi yang lainnya tergolong tsigah 
(terpercaya), tapi riwayat yang bertentangan dengannya lebih shahih. 
Apabila hadits-hadits ini shahih, maka menyambung puasa (wishal) 
tidaklah berarti mengerjakannya tidak termasuk mendekatkan diri 
kepada Allah (tagarrub), dan ini menyalahi perbuatan Nabi SAW 
meskipun pendapat yang benar adalah bahwa yang demikian itu 
termasuk kekhususan Nabi SAW. 


HE SY Kab 3 goa Ale 3 «3 (Nabi SAW 
melarang mengerjakannya sebagai rahmat dan kasih sayang kepada 
mereka). Maksudnya, Nabi SAW melarang para sahabatnya untuk 
menyambung puasa (wishal) sebagai bentuk rasa kasih sayang 
terhadap mereka. Hadits ini telah disebutkan melalui sanad yang 
maushul oleh Imam Bukhari di akhir bab dari hadits Aisyah dengan 
lafazh, (R53 Jodi Hah ee Al he! (Nabi SAW 


melarang menyambung puasa (wishal) sebagai rahmat atas mereka). 
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Seakan-akan dengan kalimat “Kasih sayang kepada mereka” 
Imam Bukhari mengisyaratkan kepada riwayat yang dikutip oleh Abu 
Daud dan selainnya melalui jalur Abdurrahman bin Abu Laila dari 
seorang sahabat, dia berkata, 4atrdl 4£ kuy 8 Ml ko D & 

Abate be sg) Laga pu ag ikoryaliy (Nabi SAW melarang berbekam 
dan menyambung puasa (wishal), serta tidak mengharamkannya 
sebagai rasa kasih sayang kepada para sahabatnya). 


Sanad hadits ini shahih seperti telah disebutkan dalam bab 


“Berbekam bagi Orang yang Berpuasa”. dan menyelahi hadits Abu 
Dzar yang disebutkan sebelumnya. 


MI ip SS V3 (serta tidak disukainya sikap berlebihan). 
Kalimat ini berasal dari Imam Bukhari yang dianeksasikan kepada 


kalimat “menyambung puasa”, yakni menyebutkan tentang 
menyambung puasa serta sikap berlebihan yang tidak disukai. 


Maksud ta'ammug (berlebihan) adalah bersusah payah 
membebani diri mengerjakan apa-apa yang tidak dibebankan. Seakan- 
akan Imam Bukhari hendak mengisyaratkan kepada riwayat yang dia 
sebutkan melalui jalur Tsabit dari Anas tentang kisah menyambung 
puasa, beliau bersabda, ##iasi 0 pai tx YL 3 Ceko aa au p) 
(Apabila bulan diperpanjang untukku, niscaya aku akan menyambung 
puasa hingga orang-orang yang berlebihan meninggalkan sikap 
mereka). 


Pada bab berikutnya di akhir hadits Abu Hurairah disebutkan, 

Uyida! D deal Lp NS (Bebanilah diri kalian dengan amalan yang 

kalian mampu). Kemudian Imam Bukhari menyebutkan 4 hadits pada 
bab ini, yang pertama adalah hadits Anas melalui jalur Oatadah. 


"elorg Y (janganlah kalian menyambung puasa). Dalam riwayat 


Ibnu Khuzaimah melalui jalur Abu Sa'id dari Syu'bah, melalui sanad 
ini disebutkan, Jle3!4 «SU! (jauhilah oleh kalian menyambung 


puasa). Lalu dalam riwayat Imam Ahmad melalui jalur Hammam dari 
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Gatadah disebutkan, Jkoy! 5 gkej Lb A1 eko 4 4 (Nabi SAW 
melarang menyambung usta 

Jeig ON ju (mereka berkata, “Sesungguhnya engkau 
memumbung pada Demikian yang disebutkan dalam mayoritas 
hadits. Sementara dalam riwayat Abu Hurairah di awal bab berikutnya 
disebutkan, Goakemal! an de, JW (Seorang laki-laki dari kalangan 


kaum muslimin berkata...). Seakan-akan yang mengucapkan hanya 
satu orang, tetapi dinisbatkan kepada semuanya karena keridhaan 
mereka akan hal itu. Namun saya tidak menemukan keterangan 
tentang nama orang yang bertanya dalam jalur periwayatan yang ada. 


Sia JS EL (Aku bukan seperti salah seorang di antara 
kalian). Dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan, S5 (Seperti 
salah seorang kalian). Dalam hadits Ibnu Umar disebutkan, Sa nd 
(Aku tidak seperti kalian). Dalam hadits Abu Sa'id disebutkan, td 
Kang (Aku bukan seperti keadaan kalian), dan dalam hadits Abu 


- 


Zur'ah dari Abu Hurairah yang diriwayatkan Imam Muslim 
disebutkan, Pt w5 S et (Kalian dalam hal itu tidak seperti aku). 
Hal serupa juga disebutkan dalam riwayat mursal Al Hasan yang 
dikutip oleh Sa'id bin Manshur. Sedangkan dalam hadits Abu 
Hurairah di bab sesudahnya disebutkan, P3 Si (siapakah di antara 
kalian yang seperti aku?). Pertanyaan ini berisi kecaman yang 


menunjukkan ketidakmungkinan. Adapun perkataan “sepertiku” yakni 
seperti sifatku, atau seperti kedudukanku di sisi Allah. 


ia sabi Png abi &! (sesungguhnya aku diberi 
makan dan minum, atau aku senantiasa diberi makan dan minum). 
Keraguan ini berasal dari Syu'bah. Imam Ahmad meriwayatkan dari 
Sa 3 . F4 

Bahz dari Syu'bah dengan lafazh, Jb! (4! —atau ia mengatakan— &! 


&wl Dalam riwayat Imam At-Tirmidzi, Sa'id bin Abi Arubah 
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meriwayatkan dari Oatadah dengan lafazh, sg kanal & 5) 
(Sesungguhnya Tuhanku memberiku makan dan minum). 

Tsabit meriwayatkan dari Anas dengan lafazh, PT galah KE P3) 
sala) (Sesungguhnya aku senantiasa diberi makan dan minum oleh 


Tuhanku). Dalam riwayat ini dijelaskan penyebab lahirnya hadits itu, 
yaitu bahwa beliau menyambung puasa pada akhir bulan, maka orang- 
orang melakukan hal yang serupa, lalu hal ini sampai kepada beliau 
SAW. Keterangan serupa akan disebutkan saat membahas hadits Ibnu 
Umar (hadits kedua di bab ini), yang dinukil dari jalur Malik, dari 
Nafi”, dari Ibnu Umar. 


JR Pay aka MN Io yoy (Rasulullah SAW 
melarang menyambung puasa). Pada bab “Berkah Sahur Tapi Bukan 


Kewajiban” disebutkan melalui jalur Juwairiyah dari Nafi” tentang 
alasan yang melatarbelakangi lahirnya hadits i ini, yaitu dengan lafazh, 

BAB Kake GA AI Tlp Kol peng dal So 
(Sesungguhnya Nabi SAW menyambung puasa (wishalJ dan manusia 
ikut menyambung puasa. Hal ini terasa berat bagi mereka, maka 


beliau melarangnya). Abu Ourrah juga meriwayatkan dari Musa bin 
Ugbah, dari Nafi”. 


Imam Muslim juga meriwayatkan melalui jalur Ibnu Numair 
dari Ubaidillah bin Umar, dari Nafi” dengan redaksi yang sama seperti 
itu disertai tambahan lafazh, Otaa) & (pada bulan Ramadhan), akan 


tetapi kalimat rela Sa (maka terasa berat bagi mereka) tidak 
disebutkan. 

Png 3 wali s! (sesungguhnya aku diberi makan dan minum). 
Dalam riwayat Juwairiyah disebutkan, png 3 sabi 1 P3 
(Sesungguhnya aku senantiasa diberi makan dan minum). | 


Hadits ketiga adalah hadits Abu Sa'id yang akan dijelaskan 
setelah satu bab, dan di dalamnya disebutkan, J-''gd Jelg Oi 311 Ket 
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AS & (Siapa di antara kalian yang ingin menyambung puasa, 


maka hendaklah ia melakukannya hingga sahur). Hadits keempat 
adalah hadits Aisyah. 

MI s0nE Shi JM ae jl JG (Abu Abdillah berkata, 
“Utsman tidak menyebutkan kalimat 'rahmat bagi mereka'”). Abu 
Abdillah adalah Imam Bukhari, sedangkan Utsman adalah Ibnu Abi 
Syaibah, guru dia dalam riwayat ini. Pernyataan Imam Bukhari 
tersebut menunjukkan bahwa lafazh itu hanya dinukil oleh 
Muhammad bin Salam. Imam Muslim meriwayatkan dari Ishag bin 
Rahawaih dan Utsman bin Abi Syaibah, yang menyebutkan lafazh 
“ kap (sebagai rahmat bagi mereka), dan Imam Muslim tidak 


menjelaskan jika lafazh ini tidak tercantum dalam riwayat Utsman. 


Abu Yahya dan Al Hasan bin Sufyan meiwayatkan dalam 
musnad keduanya dari Utsman tanpa lafazh, “ 4s». Demikian pula 


Al Ismaili meriwayatkan dari keduanya. 


Al Jauzagi meriwayatkan dari jalur Muhammad bin Hatim dari 
Utsman yang menyebutkan, ar ker) (Sebagai rahmat bagi mereka). 


Maka, kemungkinan Utsman terkadang menyebutkan lafazh itu dan 
terkadang tidak menyebutkannya. Al Ismaili meriwayatkannya dari 
Ja'far Al Firyabi, dari Utsman —dengan memposisikan kalimat 
tersebut sebagai ucapan Nabi SAW— dengan lafazh, «Hey SW 1Ju 
AA TA Ss lgs 3 San 2) Peta & Li Ju (Mereka berkata, 
“Sesungguhnya engkau menyambung puasa.” Beliau bersabda, 


“Hanya saja ia adalah rahmat yang diberikan Allah kepada kalian, 
dan aku tidak sama seperti keadaan kalian.”). 


Seluruh hadits ini dijadikan dalil bahwa menyambung puasa 
termasuk kekhususan Nabi SAW. Adapun selain beliau dilarang 
melakukannya kecuali sampai batas yang diperbolehkan, yakni 
menjelang fajar. Para ulama berbeda pendapat tentang larangan 
tersebut. Sebagian mengatakan haram, dan sebagian mengatakan 
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makruh, bahkan sebagian lagi mengatakan haram bagi yang merasa 
berat dan diperbolehkan bagi yang tidak merasa berat. Para ulama 
salaf juga berbeda pendapat dalam hal ini. Pendapat yang menjelaskan 
secara rinci telah dinukil dari Abdullah bin Az-Zubair. 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan melalui sanad yang shahih, 
bahwasanya dia biasa menyambung puasa sebanyak 25 hari. Adapun 
sahabat yang berpendapat demikian adalah saudara perempuan Abu 
Sa'id, sedangkan dari kalangan tabi'in adalah Abdurrahman bin Abi 
Na'am, Amir bin Abdullah bin Az-Zubair, Ibrahim bin Zaid At-Taimi 
dan Abu Al Jauza, seperti yang dinukil oleh Abu Nu'aim dalam 
biografinya di dalam kitab Al Hilyah, serta sejumlah ulama selain 
mereka sebagaimana dinukil oleh Ath-Thabari dan yang lainnya. 


Hujjah yang menjadi landasan mereka adalah riwayat yang akan 
disebutkan pada bab berikut, bahwasanya Nabi SAW menyambung 
puasa dengan para sahabatnya setelah sebelumnya dilarang. Jika 
larangan itu dalam konteks “haram”, maka Nabi tidak akan 
menyetujui sikap mereka. Maka, diketahui bahwa maksud larangan 
beliau adalah sebagai rahmat atas mereka dan keringanan, 
sebagaimana dinyatakan dengan tegas oleh Aisyah dalam haditsnya. 


Peristiwa ini sama dengan ketika Nabi SAW melarang para 
sahabat untuk mengerjakan shalat malam karena khawatir akan 
diwajibkan, dan beliau tidak mengingkari perbuatan sebagian sahabat 
yang tetap melakukannya selama hal itu tidak memberatkannya. Hal 
serupa akan disebutkan pula sehubungan dengan puasa sepanjang 
masa. Barangsiapa tidak merasa sulit dan tidak bermaksud menyetujui 
ahli kitab, serta bukan karena rasa tidak senang terhadap Sunnah yang 
memerintahkan untuk segera berbuka, maka orang seperti ini tidak 
dilarang menyambung puasa (wishal). 


Mayoritas ulama berpendapat bahwa menyambung puasa adalah 
haram. Dari ulama madzhab Syafi'i mengenai hal itu dinukil dua 
pendapat, yaitu haram dan makruh. Sementara Imam Syafi'i 
menyatakan secara tekstual dalam kitab A/ Umm bahwa menyambung 
puasa adalah dilarang. 
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Al Ourthubi menukil pendapat yang terkesan ganjil, dia menukil 
pendapat yang mengharamkan dari sebagian pengikut madzhab 
Zhahiri, lalu dia meragukannya. Akan tetapi tidak ada makna bagi 
keraguan ini, karena Ibnu Hazm secara tegas telah menyatakan haram, 
dan pendapat ini dibenarkan oleh Ibnu Arabi dari madzhab Maliki. 


Adapun Imam Ahmad, Ishag, Ibnu Mundzir, Ibnu Khuzaimah 
dan sejumlah ulama madzhab Maliki membolehkan menyambung 
puasa (wishal) hingga menjelang fajar berdasarkan hadits Abu Sa'id 
yang tersebut di atas. Menyambung puasa seperti ini tidak dikenai 
ancaman, seperti yang tersebut dalam hadits. Pada hakikatnya 
perbuatan ini sekadar memindahkan makan malam ke waktu sahur, 
karena orang yang berpuasa pada malam hari terdapat satu hidangan. 
Apabila ia menyantap hidangan itu menjelang fajar, berarti ia telah 
memindahkan waktunya dari awal malam ke akhir malam. Hal ini 
lebih ringan bagi fisiknya untuk melakukan shalat malam, dan cukup 
jelas yang demikian itu berlaku bagi mereka yang tidak merasa berat 
melakukannya. Adapun bila terasa berat, niscaya tidak dianggap 
sebagai suatu ibadah untuk mendekatkan kepada Allah. 


Dalam hal ini, ulama madzhab Syafi'i membedakan bahwa 
menyambung puasa hingga menjelang fajar tidak dinamakan wishal 
dalam arti yang sebenarnya, karena hakikat menyambung puasa 
adalah menahan diri dari segala sesuatu yang membatalkan puasa 
pada malam hari secara keseluruhan, sebagaimana menahan diri dari 
hal-hal yang membatalkan puasa pada siang hari. Adapun perbuatan 
seperti itu dikatakan sebagai menyambung puasa (wishal) dikarenakan 
adanya keserupaan dari segi bentuk. Akan tetapi, pernyataan ini 
membutuhkan dalil bahwa hakikat “menyambung puasa” adalah 
menahan diri pada seluruh waktu malam. Sementara itu, telah 
diriwayatkan oleh Abdurrazzag dari hadits Ali dan Ath-Thabrani dari 
hadits Jabir, dan diriwayatkan oleh Sa'id bin Manshur melalui jalur 
yang mursal dari Atha', (Jd! top Je os Ang ae AT Ie AD of 

Pu (bahwa Nabi SAW biasa menyambung puasa dari waktu sahur 
hingga sahur berikutnya). 
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Para ulama yang mengharamkan melakukan wishal berhujjah 
dengan sabda Nabi SAW yang telah disebutkan, W44 u AI) Jai 5) 
Jai G3i 253 Ugh La II 331 (Apabila malam telah menjelang dari 
arah ini dan siang telah berlalu ke arah ini maka orang puasa telah 
berbuka). Waktu malam tidak dijadikan (digunakan) selain untuk 


berbuka (tidak puasa), maka berpuasa pada malam hari telah 
menyalahi ketetapan dasar, seperti halnya berpuasa pada hari raya. 


Para ulama mengatakan bahwa lafazh hadits “sebagai rahmat 
atas mereka” tidak menghalangi ketetapan haram, sebab 
diharamkannya perbuatan itu termasuk rahmat bagi mereka. Adapun 
sikap Nabi yang menyambung puasa beserta para sahabatnya setelah 
sebelumnya dilarang, bukan untuk menyetujui perbuatan mereka, 
tetapi sebagai celaan dan teguran. Maka, beliau melakukannya demi 
kemaslahatan, yaitu menguatkan dan mempertegas larangan. Karena, 
jika mereka melakukannya sendiri lalu mengetahui dan merasakan 
hikmah dari larangan tersebut, niscaya hal itu lebih meresap dalam 
hati. Mereka dapat merasakan langsung dampak buruk yang 
diakibatkannya, yaitu kebosanan dalam beribadah serta tidak dapat 
melakukan ibadah lain yang lebih penting, baik berupa shalat, 
membaca Al Our'an dan sebagainya. Rasa lapar yang sangat akan 
menyebabkan mereka tidak dapat melakukan semua ini sebagaimana 
mestinya. Sementara telah dinyatakan dengan tegas bahwa 
menyambung puasa itu khusus bagi Nabi berdasarkan sabdanya, ai 


Sta 3 $ (Aku dalam hal itu tidak sama seperti kalian), dan 
sabdanya, Sang Ti (Aku tidak seperti keadaan kalian). Di 


samping alasan-alasan ini, ditambah lagi dengan dalil-dalil tentang 
c anjuran untuk menyegerakan berbuka puasa, seperti yang telah 
diterangkan. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, keterangan yang menunjukkan 
bahwa tidak diharamkannya menyambung puasa (wishal) adalah 


hadits yang diriwayatkan Abu Daud yang telah saya sebutkan 
sebelumnya di bagian awal bab ini. Dalam riwayat itu sahabat 
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menegaskan bahwa beliau SAW tidak mengharamkan menyambung 
puasa (wishal). Al Bazzar dan Ath-Thabrani meriwayatkan dari hadits 
Samurah, Zee ey cdke gi PH peay Aa AI eko te (Nabi SAW 
melarang menyambung puasa (wishalJ, namun larangan itu bukan 
suatu keharusan). Adapun riwayat yang dinukil oleh Ath-Thabari di 
dalam kitab A/ Ausath dari hadits Abu Dzar menyebutkan, J8 Je xx U! 

Bas HI Jaa V9 Ultoy OSN alah dan Jo 
(Sesungguhnya Jibril berkata kepada Nabi SAW, “Sesungguhnya 
Allah telah menerima wishal yang telah kamu lakukan, dan hal itu 


tidak halal bagi seorang pun sesudahmu.”). Sanad riwayat ini tidak 
shahih, sehingga tidak dapat dijadikan dalil. 


Di antara dalil yang membolehkan menyambung puasa (wishal) 
adalah perbuatan para sahabat yang tetap menyambung puasa setelah 
ada larangan untuk mengerjakannya. Ini menunjukkan bahwa mereka 
memahami larangan tersebut bersifat tanzih (menyelisihi yang lebih 
utama), bukan dalam arti haram. Jika tidak demikian, niscaya mereka 
tidak akan melakukannya. Hal lain yang memperkuat bahwa larangan 
itu bukan dalam arti haram adalah bahwa Nabi SAW pada hadits 
Basyir bin Al Khashashiyah —yang telah saya sebutkan pada awal 
bab ini— telah menyamakan alasan larangan menyambung puasa 
dengan larangan mengakhirkan berbuka. Beliau SAW bersabda dalam 
rangka menerangkan alasan larangan keduanya, oi Jai Ja &! 


(Sesungguhnya ia termasuk perbuatan Ahli Kitab). Padahal, tidak ada 
seorang pun di antara ulama yang mengatakan bahwa mengakhirkan 
berbuka puasa adalah haram, kecuali sebagian ulama dari madzhab 
Zhahiri yang pendapatnya tidak dapat dijadikan dalil. Menurut 
mereka, secara rasio, menyambung puasa dapat mengekang jiwa dan 
syahwat. Atas dasar ini maka sebagian ulama tetap membolehkan 
menyambung puasa (wishal), baik secara mutlak maupun dibatasi oleh 
waktu tertentu, seperti yang telah dijelaskan. 
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Pelajaran yang dapat diambil 


1 


Para mukallaf (orang yang mendapat beban syariat) mempunyai 
kedudukan yang sama dalam hukum. 


Semua hukum yang ditetapkan bagi Nabi SAW, juga ditetapkan 
bagi umatnya selain apa yang dikecualikan oleh dalil. 


Boleh menanggapi fatwa seorang mufti jika apa yang 
difatwakan tidak sesuai dengan keadaannya, dan dia tidak 
mengetahui rahasianya (hikmahnya). 


Bolehnya menyingkap hikmah suatu larangan. 


Adanya hal-hal yang khusus bagi Nabi SAW dan keumuman 
firman Allah, 1x 3g PI da) d NY US wd (Sungguh telah 
ada bagi kamu pada diri Rasulullah suri tauladan yang baik), 
telah diberi batasan-batasan tertentu. 


Para sahabat berpedoman pada perbuatan Nabi SAW dan segera 
mengikutinya, kecuali dalam hal-hal yang dilarang untuk 
mencontohnya. 


Semua hal yang khusus bagi Nabi SAW tidak boleh diikuti. 
Namun, Imam Al Haramain telah bersikap tegas dalam masalah 
ini. Sementara Abu Syamah berkata, “Tidak ada yang boleh 
menyerupai Nabi SAW dalam hal-hal yang mubah, seperti 
beristri lebih dari empat. Akan tetapi, disukai menghindari hal- 
hal yang diharamkan secara khusus bagi beliau dan hal-hal yang 
wajib baginya, seperti shalat Dhuha.” Adapun hal-hal yang 
mustahab (disukai), maka beliau tidak membahasnya, termasuk 
menyambung puasa. Dalam hal ini dapat dikatakan, jika beliau 
tidak melarangnya, niscaya tidak ada larangan untuk 
mengikutinya. 


Kekuasaan Allah untuk mengadakan sebab-sebab tanpa faktor 
yang nampak, seperti yang akan diterangkan pada bab 
berikutnya. 
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49. Balasan bagi Orang yang Sering Melakukan Wishal 
(Menyambung Puasa) 


Telah diriwayatkan dari Anas, dari Nabi SAW, 


L0-2 PE 
Lol 


& JB ap do 
sa JO SB Ah idea A35 dab Jep 
ea S3 -JU ti Ina Ud Os) rah 
Sp aa JA IKA op tam utadeii en 


La wa .3 


ol Ol 3 21 J3 Lg sj pan : Jus JI Vi 5 Lag 


1965. Dari Abu Salamah bin Abdurrahman bahwa Abu Hurairah 
RA berkata, “Rasulullah SAW melarang wishal dalam berpuasa. 
Maka seorang laki-laki di antara kaum muslimin berkata kepada 
beliau, “Sesungguhnya engkau melakukan wishal, wahai Rasulullah! 
Beliau bersabda, “Siapakah di antara kalian yang sama seperti aku? 
sesungguhnya aku senantiasa diberi makan dan minum oleh 
Tuhanku”. Ketika mereka enggan meninggalkan wishal, maka Nabi 
melakukan wishal (menyambung puasa) bersama mereka satu hari 
kemudian satu hari. lalu mereka melihat hilal (bulan). Nabi bersabda, 
“Seandainya hilal itu muncul lebih akhir, niscaya aku akan menambah 
atas kalian”. Seakan-akan ini merupakan peringatan ketika mereka 
enggan untuk meniggalkannya.” 


TA dia HN gp pa gan Gp et 0 Ipa 


Jaa -JU deg ai Ja PA RA" .JU 
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Ga Oa ya ibu ya d, 

1966. Dari Hammam bahwasanya ia mendengar Abu Hurairah 

RA meriwayatkan dari Nabi SAW, beliau bersabda, “Berhati-hatilah 

kalian terhadap (perbuatan) menyambung puasa.” (sebanyak dua 

kali). Dikatakan kepada beliau, “Sesungguhnya engkau menyambung 

puasa.” Beliau bersabda, “Sesungguhnya aku senantiasa (di waktu 

malam) diberi makan dan minum oleh Tuhanku. Bebanilah diri kalian 
dengan amalan yang kalian mampu (melaksanakannya).” 


Keterangan Hadits: 


(Bab balasan bagi orang yang sering melakukan wishal 
(menyambung puasa)). Penyebutan kata “sering” mungkin saja 
dipahami bahwa orang yang tidak sering melakukan wishal, maka 
tidak ada hukuman baginya, karena tidak akan menyulitkannya. Akan 
tetapi, tidak adanya hukuman bukan berarti diperbolehkan. 


Lp Hd Up - Jet) (beliau melakukan wishal beserta mereka 


satu hari, kemudian satu hari, kemudian mereka melihat hilal). Secara 
zhahir, Nabi SAW menyambung puasa beserta para sahabatnya 
selama dua hari. Hal ini telah dinyatakan dengan tegas dalam riwayat 
Ma'mar. 


Ke $ s6 " (Apabila lebih akhir, niscaya aku akan menambah 


untuk kalian). Kalimat ini dijadikan dalil tentang bolehnya 
mengucapkan perkataan “seandainya”. — Adapun larangan 
mengucapkan kata “seandainya” khusus pada perkara yang tidak ada 
kaitannya dengan syariat, seperti akan dijelaskan pada bagian akhir 
kitab Shahih Bukhari. 


Maksud kalimat “Seandainya lebih akhir, niscaya aku akan 
menambah untuk kalian”, adalah akan menambah waktu melakukan 
wishal (menyambung puasa) sampai mereka merasa kesulitan 
sehingga memohon keringanan untuk meninggalkannya. Kejadian ini 
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sama seperti saran Nabi untuk tidak lagi mengepung Thaif, tetapi para 
sahabat tidak menyetujuinya. Maka, Nabi SAW memerintahkan 
mereka agar keesokan harinya menyerang pada dini hari, sehingga 
banyak di antara mereka yang terluka karena mendapat perlawanan 
yang sengit, hingga timbul keinginan untuk mundur. Akhirnya beliau 
dan mereka mundur. Hal ini akan diterangkan pada pembahasan 
tentang Al Maghazi (peperangan). 


ap Ie Su (jauhilah oleh kalian wishal (menyambung 
suasa hbd dua kali). Dalam riwayat Ahmad dari Abdurrazzag 
melalui sanad ini disebutkan, Jte 13 #SU! Iko) &S tj (jauhilah oleh 
kalian wishal, jauhilah oleh bihan Nan, Hal ini menunjukkan 


bahwa kalimat “sebanyak dua kali” adalah usaha Imam Bukhari atau 
gurunya untuk meringkas kalimat tersebut. 


Imam Malik meriwayatkan dari Abu Zinad, dari Al A'raj, dari 
Abu Hurairah, seperti yang dikatakan oleh Ahmad. Lalu Ibnu Abi 
Syaibah meriwayatkan melalui jalur Abu Zur'ah dari Abu Hurairah 
dengan lafazh, Dp SAK JLeji «SU (jauhilah oleh kalian wishal 
(menyambung puasa), sebanyak tiga kali), dan sanad-nya shahih. 
Riwayat ini dinukil pula oleh Imam Muslim melalui jalur ini tanpa 
mencantumkan kalimat “Sebanyak tiga kali”. 

gel » ana) Gaal s! (Sesungguhnya aku senantiasa diberi 
makan dan minum oleh Tuhanku). Demikian yang tercantum pada 
kedua jalur periwayatan dari Abu Hurairah di bab ini, dan telah 
disebutkan pada bab sebelumnya dari hadits Anas dengan lafazh 
“azhallu”,S begitu pula dalam riwayat Aisyah yang dikutip oleh Al 
Ismaili. Akan tetapi, semua ini dipahami sekadar menjelaskan 
kejadian yang terus-menerus, bukan berdasarkan hakikat lafazh itu 
sendiri, sebab yang menjadi objek pembicaraan adalah menahan diri 
dari semua yang membatalkan puasa, baik di waktu siang maupun 


8 Lafazh “azhallu” dan “abiitr” sama-sama bermakna “senantiasa” atau “terus-menerus”, hanya saja 
lafazh “azhallu” digunakan untuk kejadikan yang berlansung di siang hari, dan “abiitu” untuk kejadian 
yang berlangsung di malam hari -penerj. 
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malam hari. Kebanyakan riwayat menggunakan lafazh “abiitu”, 
seakan-akan sebagian perawi mengungkapkan dengan lafazh 
“azhallu” mengingat kedua kata ini sama-sama menyatakan 
“kesinambungan”. Bangsa Arab seringkali mengatakan “adhhaa 
fulaan kadza” (si fulan di waktu dhuha berbuat demikian), tetapi 
maksud mereka bukan untuk mengkhususkan perbuatan itu pada 
waktu dhuha. Demikian pula dengan firman Allah SWT, RA Fa NN 


IS yaa Kg Jb KT (dan apabila salah seseorang di antara mereka 


diberi kabar gembira tentang (kelahiran) anak perempuan, maka 
Jadilah hitam (merah padam) mukanya). Lafazh “zhalla” pada ayat 
itu tidak menunjukkan waktu siang secara khusus, bahkan mereka 
senantiasa bersikap demikian setiap mendapat kabar tentang kelahiran 
anak perempuan, baik di waktu siang maupun malam hari. 


Imam Ahmad dan Sa'id bin Manshur serta Ibnu Abi Syaibah 
meriwayatkan dari Abu Muawiyah, dari Al A'masy, dari Abu Shalih, 
dari Abu Hurairah dengan lafazh, (£isy (sed 3 A5 JB 
(Sesungguhnya aku senantiasa di sisi Tuhanku, maka Dia memberiku 
makan dan minum). 


Imam Ahmad juga meriwayatkan dari Ibnu Numair, dan Abu 
Nu'aim dalam kitab Al Mustakhraj melalui jalur Ibrahim bin Sa'id 
dari Ibnu Numair, dari Al A'masy. 

Abu Awanah meriwayatkan dari Ali bin Harb, dari Abu 
Muawiyah dengan redaksi yang sama seperti itu. Begitu pula Ibnu 
Khuzaimah meriwayatkan melalui jalur Ubaidah bin Humaid dari Al 
A' masy. 


Dalam riwayat Imam Muslim disebutkan keterangan yang 
terkesan ganjil. Dia telah meriwayatkan dari Ibnu Numair, dari 
bapaknya, seraya mengatakan bahwa riwayat ini sama seperti hadits 
Umarah dari Abu Zur'ah. Padahal lafazh hadits Umarah yang dia 
nukil adalah, 1521-5 » sisa) La 3) (Sesungguhnya aku senantiasa 


Iabiitu) diberi makan oleh Tuhanku dan diberi minum). Sementara 
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kita telah mengetahui bahwa riwayat Ibnu Numair yang dinukil oleh 
Imam Ahmad menyebutkan kalimat, » &s (di sisi Tuhanku), dan 


lafazh ini tidak ditemukan pada satupun di antara jalur-jalur 
periwayatan hadits Abu Hurairah kecuali jalur periwayatan Abu 
Shalih. Namun Al A'masy tidak menyendiri dalam hal itu, Imam 
Ahmad telah meriwayatkan melalui jalur Ashim bin Abi An-Najud 
dari Abu Shalih. Lafazh demikian tercantum pada selain hadits Abu 
Hurairah. 


Lafazh tersebut diriwayatkan oleh Al Ismaili pada hadits Aisyah 
melalui Al Hasan bin Sufyan dari Utsman bin Abi Syaibah dengan 
lafazh, sa) gala & xi In (Aku senantiasa fazhalluJ di sisi Allah 


diberi makan dan inna Sementara diriwayatkan dari Imran bin 
Musa, dari Utsman dengan lafazh, (25 x& (Di sisi Tuhanku). Dalam 


riwayat Sa'id bin Manshur dan Ibnu Abi Syaibah dari riwayat mursal 
Al Hasan disebutkan dengan lafazh, & 5 ss Li s (Sesungguhnya 


aku senantiasa fabiitu) di sisi Tuhanku). 


Para ulama berbeda pendapat mengenai makna perkataan “Aku 
diberi makan dan minum”. Sebagian berpendapat bahwa yang 
dimaksud adalah makna yang sebenarnya dari kalimat tersebut, yaitu 
beliau SAW diberi makanan dan minuman dari sisi Allah pada 
malam-malam puasa sebagai bentuk kemuliaan baginya. Pendapat ini 
dibantah oleh Ibnu Baththal serta orang-orang yang mengikutinya 
bahwa apabila benar demikian, niscaya beliau tidak dapat dikatakan 
menyambung puasa (melakukan wishall. Di samping itu, lafazh 
“azhallu” menunjukkan bahwa yang demikian itu juga terjadi di siang 
haris maka apabila yang dimaksud adalah makan dan minum yang 
sebenarnya, niscaya beliau tidak dikatakan berpuasa. Namun, 
bantahan ini dijawab bahwa lafazh yang lebih orisinil adalah “abiitu ”, 
bukan “azhallu”. Kalaupun lafazh ini orisinil, maka memahami 
makna makan dan minum dalam konteks majaz tidak lebih baik 
daripada memahami makna “azhallu” dalam konteks majaz. 
Meskipun argumentasi mereka diterima, tetapi hal-hal itu tidak 
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mempengaruhi puasa Nabi SAW, sebab makanan dan minuman 
tersebut diberikan sebagai bentuk penghormatan kepada Nabi SAW 
dan berasal dari surga, sehingga tidak berlaku dalam hal ini hukum 
para mukallaf: sebagaimana halnya dada Nabi SAW dicuci dengan air 
dari bejana emas, padahal menggunakan bejana emas di dunia adalah 
haram hukumnya. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Sesungguhnya yang dapat 
membatalkan puasa menurut pandangan syariat adalah makanan yang 
dikenal. Adapun sesuatu yang berada di luar kebiasaan, seperti 
makanan yang didatangkan dari surga, maka itu tidak masuk dalam 
cakupan makna tersebut. Dalam hal ini menyantapnya tidak termasuk 
jenis amalan, akan tetapi dalam konteks balasan pahala, seperti halnya 
penghuni surga makan saat di surga. Selain itu, karamah tidaklah 
membatalkan ibadah.” 


Ulama selainnya berkata, “Tidak ada halangan untuk memahami 
makan dan minum sebagaimana makna yang sebenarnya. Semua 
bantahan yang dikemukakan tidaklah menggoyahkan pandangan ini. 
Bahkan riwayat yang shahih menyebutkan lafazh “abiitu' (senantiasa 
di waktu malam), dan apa yang beliau makan dan minum di malam 
hari adalah sesuatu yang didatangkan dari surga. Hal ini tidak 
memutuskan perbuatan beliau menyambung puasa, karena ia 
merupakan suatu kekhususan. Oleh karena itu, ketika seseorang 
berkata kepada beliau “Sesungguhnya engkau menyambung puasa”, 
maka beliau seakan-akan mengatakan “Sesungguhnya aku dalam hal 
itu tidak seperti keadaan kalian, yakni seperti sifat kalian yang apabila 
makan atau minum, maka menjadi putus wishal yang dilakukan. 
Bahkan sesungguhnya aku diberi makan dan minum oleh Tuhanku, 
dan wishal yang aku lakukan tidak terputus. Makanan dan minumanku 
tidak sama seperti makanan dan minuman kalian, baik dari segi 
bentuk maupun maknanya.” 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Hal ini dipahami bahwa makan dan 
minumnya Nabi SAW pada keadaan tersebut sama seperti keadaan 
orang yang mimpi dan merasa kenyang serta puas dengan sebab 
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makan dan minum, lalu keadaan itu terus dirasakan hingga bangun 
dari tidur. Yang demikian itu tidaklah membatalkan puasanya, dan 
tidak pula memutuskan perbuatannya dalam menyambung puasa serta 
tidak mengurangi pahalanya.” 


Kesimpulannya, dia memahami hal itu dalam konteks dimana 
Nabi SAW hanyut dalam keadaan yang mulia sehingga tidak 
dipengaruhi oleh keadaan manusia. 


Mayoritas ulama mengatakan, “kalimat “Diberi makan dan 
minum” adalah bentuk majaz yang menunjukkan “kekuatan” karena 
makan dan minum. Seakan-akan beliau menyatakan, “Allah 
memberiku kekuatan seperti kekuatan orang yang makan dan minum, 
diberikan kepadaku apa yang dapat menggantikan posisi makanan dan 
minuman serta kekuatan untuk mengerjakan berbagai ketaatan tanpa 
merasa lemah dan lemas”. Atau, Allah menjadikan rasa kenyang dan 
puas sehingga beliau tidak membutuhkan makanan dan minuman, dan 
beliau tidak merasa lapar maupun dahaga. Perbedaan antara makna ini 
dengan yang pertama adalah, berdasarkan pengertian pertama bahwa 
beliau SAW diberi kekuatan tanpa merasa kenyang maupun kepuasan 
minum, yakni tetap merasa lapar dan haus. Sedangkan menurut 
pengertian kedua, beliau diberi kekuatan dengan sebab kenyang dan 
hilangnya dahaga. Pendapat pertama diperkuat oleh pandangan bahwa 
pengertian kedua menafikan keadaan orang yang berpuasa, serta luput 
darinya maksud dari puasa dan menyambung puasa, sebab lapar 
adalah ruh bagi ibadah ini secara khusus.” 


Al Ourthubi berkata, “Di samping itu, pengertian kedua sulit 
diterima jika dikaitkan dengan keadaan Nabi SAW, dimana beliau 
lebih banyak merasa lapar daripada kenyang, bahkan terkadang beliau 
mengikat batu di perutnya karena rasa lapar.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, Ibnu Hibban berpedoman dengan 
makna zhahir keadaan ini, lalu menjadikan hadits ini sebagai dalil 
untuk melemahkan hadits-hadits yang menyatakan bahwa Nabi 
merasa lapar dan mengikat batu di perutnya. Dia berkata, “Karena 
Allah memberi makan -dan minum kepada Rasul-Nya apabila 
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melakukan wishal, lalu bagaimana Allah membiarkan beliau lapar 
sampai harus mengikat batu di perutnya?” 


Dia melanjutkan, “Apakah batu dapat mengurangi rasa lapar?” 

Dia mengklaim bahwa dalam riwayat tersebut terjadi perubahan lafazh 
yang dilakukan oleh para perawi, dimana lafazh yang seharusnya 
adalah “hajaz” (ikat pinggang) bukan “hajar” (batu). Tetapi sejumlah 
ulama membantahnya. Dalil paling kuat untuk membantahnya adalah, 
sebagaiamana yang disebutkan dalam kitab Shahih dari hadits Ibnu 
Abbas, dia berkata, "a25 SG Vi sip 3 ng Ale di elo AD aa 
CAP Ia og Keg Ug JB PPN Halu NG api u Ly 
Padi Y! (Nabi SAW keluar di tengah hari dan melihat Abu Bakar 


serta Umar, beliau bertanya, “Apakah yang menyebabkan kalian 
berdua keluar?” Keduanya berkata, “Tidak ada yang menyebabkan 
kami keluar selain rasa lapar.” Beliau bersabda, “Dan aku, demi 
Dzat yang jiwaku berada di tangan-Nya, tidak ada yang 
mengeluarkanku kecuali rasa lapar.”). Hadits ini dengan tegas 
menolak apa yang menjadi pandangannya. 


Adapun pernyataan “Apakah batu dapat mengurangi rasa 
lapar?” dapat dijawab bahwa batu tersebut bisa meluruskan tulang 
belakang, sebab terkadang seseorang merasa lemah untuk berdiri jika 
perutnya kosong. Namun, jika ada batu yang diikatkan di perutnya, 
maka ia akan kuat untuk berdiri, hingga sebagian orang yang 
mengalami hal itu berkata, “Aku mengira kedua kaki membawa 
(menyanggah) perutku, dan ternyata perut yang membawa 
(menyanggah) kedua kakiku.” 


Ada pula kemungkinan yang dimaksud “Aku diberi makan dan 
minum” adalah aku disibukkan dengan berpikir tentang keagungan 
Allah, merenungkan kekukuasaan-Nya, mendapatkan pengetahun 
tentang-Nya, tenteram karena kecintaan kepada-Nya, dan hanyut 
dalam bermunajat kepada-Nya sehingga lupa makan dan minum. 


Ibnu Al Oayyim cenderung dengan pendapat ini, dia berkata, 
“Terkadang semua ini lebih kuat pengaruhnya daripada suplai 
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makanan terhadap fisik. Barangsiapa memiliki sedikit perasaan dan 
pengalaman akan mengetahui bahwa tubuh sangat membutuhkan 
makanan ruh dan hati daripada makanan yang bersifat jasmani.” 


50. Menyambung Puasa (wishal) Hingga Menjelang Fajar 


Pr Jo. ah - o- 0 


ERA gn GAN aan Pb gap 
Jep ot SB asa JA pa SG Si ale BI 
AA ca Ip 6 Je OLE Ju pal : 5 Jeli 

aa We al tah TAN AS 


1967. Dari Abdullah bin Khabbab, dari Abu Sa'id Al Khudri 
RA bahwasanya ia mendengar Rasulullah SAW bersabda, “Janganlah 
kalian menyambung puasa. Barangsiapa di antara kalian ingin 
menyambung puasa, maka hendaklah ia melakukannya hingga 
menjelang fajar.” Mereka berkata, “Sesungguhnya engkau 
menyambung puasa, wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, “Aku tidak 
seperti keadaan kalian, sesungguhnya aku senantiasa memiliki 
pemberi makan yang memberiku makan dan pemberi minum yang 
memberiku minum.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab menyambung puasa hingga menjelang fajar). Yakni, 
bolehnya hal itu. Telah dijelaskan bahwa yang demikian itu adalah 
pendapat Imam Ahmad dan sekelompok ahli hadits. Sementara 
sebagian golongan ulama madzhab Syafi'i berpendapat bahwa yang 
demikian itu bukanlah menyambung puasa (wishal) dalam arti yang 
sebenarnya. 
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Catatan 


Dalam riwayat Ibnu Khuzaimah pada hadits Abu Shalih dari 
Abu Hurairah melalui jalur Ubaidah bin Humaid dari Al A'masy 
bahwa Nabi SAW menyambung puasa hanya sampai menjelang fajar, 


Spa w$ uban 2 jani Jai opa! d! drg ang ala FI de “ Ar Oo 
23 ass UNA Ji) U:JW (Rasulullah SAW menyambung puasa 


sampai menjelang fajar, lalu sebagian sahabatnya melakukan hal itu 
dan beliau melarangnya. Mereka berkata, “Wahai Rasulullah! 
Sesungguhnya engkau berbuat demikian.”). 


Secara zhahir hadits ini bertentangan dengan hadits Abu Sa'id di 
bab ini. Sebab hadits Abu Shalih menunjukkan larangan menyambung 
puasa hingga menjelang fajar, sedangkan hadits Abu Sa'id di bab ini 
sangat tegas menyatakan bolehnya menyambung puasa hingga 
menjelang fajar. Akan tetapi lafazh yang orisinil pada riwayat Abu 
Shalih adalah larangan untuk menyambung puasa secara mutlak, tanpa 
dibatasi dengan waktu menjelang fajar. 


Demikianlah seluruh perawi yang meriwayatkan dari Abu 
Hurairah menukilnya. Maka, riwayat Ubaidah bin Humaid di atas 
menyalahi riwayat yang umum (syadz). Riwayat Abu Muawiyah juga 
menyalahinya, dimana dia tidak menyebutkan hal itu, sementara Abu 
Muawiyah adalah perawi paling akurat dalam menukil riwayat dari Al 
A'masy. Riwayat Abdullah bin Numair dari Al A'masy —seperti 
yang disebutkan— juga menguatkannya, meskipun dikatakan bahwa 
riwayat Ubaidah bin Humaid tergolong akurat. 


Sesungguhnya Ibnu Khuzaimah telah mengisyaratkan cara 
untuk menggabungkan keduanya, yaitu pada mulanya Nabi SAW 
melarang menyambung puasa (wishal) secara mutlak, baik semalam 
suntuk maupun sebagiannya, sebagaimana yang diindikasikan riwayat 
Abu Shalih. Setelah itu, larangan tersebut dikhususkan pada sebagian 
waktu malam, yakni diperbolehkan hingga menjelang fajar, 
sebagaimana yang diindikasikan dalam hadits Abu Sa'id. Atau 
larangan pada hadits Abu Sa'id dipahami dalam konteks makruh 
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(tidak disukai) dalam arti menyelisihi yang lebih utama. Sedangkan 
larangan pada hadits Abu Sa'id bagi orang yang melakukannya 
melebihi dari waktu menjelang fajar dipahami dalam dalam konteks 
pengharaman (tahrim). 


51. Orang yang Bersumpah terhadap Saudaranya agar 
Membatalkan Puasa Sunah dan Tidak Ada Kewajiban Mengganti 
Baginya Apabila Menuruti Sumpah Tersebut 


. 2 0. 


Dia sp #1 s3 en ut jua Ng An ig aa 2 
Dg Fa PA AG BAN yi Bp Ju seba Le Ag Jas 
Uu :JU (ta "3 “JB js 1 Cb alas BAU AI Ani 
cp jai 2S Jas gaa as 3 yA yee Ly 


Tas ye T 0 Ka Ben EA NG Tea Pa GO en Pa ea 
J8 JL 2 P Os Lada € "Jas Ph RD S rs «(3 JG 
C ag Jaa Or ) MM Jan Jebol : HO 
Pane Hi Gs Ya ain al an, la 


ag ala Ie BIS Tuh Fit au, DN 
Sub 


1968. Dari “Aun bin Abi Juhaifah, dari bapaknya, dia berkata, 
“Nabi SAW mempersaudarakan antara Salman dan Abu Darda'. 
Maka, Salman mengunjungi Abu Darda' dan melihat Ummu Darda' 
berpakaian seadanya (tidak berhias). Salman bertanya kepadanya, 
“Ada apa denganmu?” Ummu Darda' menjawab, “Saudaramu, Abu 
Darda', tidak memiliki hajat (keinginan) terhadap dunia”. Lalu Abu 
Darda' datang dan menyiapkan makanan untuk Salman, maka Salman 
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berkata, “Makanlah!” Abu Darda' menjawab, “Aku sedang berpuasa”. 
Salman berkata, “Aku tidak akan makan hingga engkau makan.” Abu 
Juhaifah berkata, “Akhirnya Abu Darda' makan. Pada malam hari 
Abu Darda' bangun, maka Salman berkata, “Tidurlah!” Abu Darda' 
pun tidur. Kemudian dia bangun, tetapi Salman berkata, “Tidurlah!” Di 
akhir malam Salman berkata, “Bangunlah sekarang!” Lalu keduanya 
shalat. Kemudian Salman berkata kepada Abu Darda', “Sesungguhnya 
Tuhanmu memiliki hak atasmu, dirimu memiliki hak atasmu dan 
keluargamu memiliki hak atasmu, maka berikanlah setiap yang 
memiliki hak apa yang menjadi haknya”. Abu Darda' mendatangi 
Nabi SAW dan menceritakan hal itu, maka Nabi SAW bersabda 
kepadanya, “Salman benar.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab orang yang bersumpah terhadap saudaranya agar 
membatalkan puasa sunah dan tidak ada kewajiban mengganti 
baginya apabila menuruti sumpah tersebut). Hadits Ibnu Abi Juhaifah 
ini menyebutkan tentang kisah Abu Darda' dan Salman. Adapun 
masalah bersumpah tidak ditemukan pada jalur periwayatan yang dia 
sebutkan, seperti yang akan kami jelaskan. Sedangkan masalah 
mengganti puasa tidak saya temukan pada satu pun di antara jalur 
periwayatan hadits ini yang sempat saya teliti. Hanya saja kaidah 
dasar menyatakan tidak perlunya mengganti puasa, dan hal itu sesuai 
dengan syariat. Seandainya mengganti puasa dalam hal ini merupakan 
suatu kewajiban, niscaya hal itu telah dijelaskan oleh Nabi SAW 
kepada Abu Darda'. 


Seakan-akan Imam Bukhari hendak mengisyaratkan kepada 

Bae nan ana data Aa 3 sg 2 on 
hadits Abu Sa'id, dia berkata, te8 clelab glug Ad AI ea s3 ain 
Titin Bi D3 Heh led le An Jp) Jb eta Ui 13 JS mp) 
aah 0 53 “23 Yasi «WI (Aku membuat makanan untuk Nabi SAW. 
Ketika telah dihidangkan, maka seorang laki-laki berkata, “Aku 
sedang berpuasa.” Rasulullah SAW bersabda, “Saudaramu 
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mengundangmu dan telah menanggung segala biaya untukmu, 
batalkanlah puasamu dan berpuasalah pada hari lain sebagai 
gantinya jika engkau mau.”). 


Hadits ini diriwayatkan oleh Ismail bin Abi Uwais dari 
bapaknya, dari Ibnu Al Munkadir, dari Abu Sa'id, yang dikutip oleh 
Al Baihagi dengan sanad yang hasan. Riwayat ini menunjukkan 
bahwa mengganti puasa tidaklah wajib. Adapun kalimat “Vika ia 
menurutinya” dapat dipahami bahwa Imam Bukhari berpendapat 
bolehnya membatalkan puasa sunah serta tidak wajib menggantinya 
hanya bagi orang yang memiliki udzur (halangan syar'i), bukan 
mereka yang sengaja membatalkan puasa tanpa alasan yang 
dibenarkan. 

MESIN gl blh 3 ag dl Ako LAN ST (Nabi SAW 
mempersaudarakan antara Salman dan Abu Darda'. Para penulis 
kitab Al — Maghazi (peperangan) menyebutkan — bahwa 
mempersaudarakan antar para sahabat terjadi dua kali, pertama 
sebelum hijrah, yakni antara kaum Muhajirin secara khusus dalam hal 
saling “ menyantuni dan  tolong-menolong. Di antaranya 
mempersaudarakan antara Zaid bin Haritsah dengan Hamzah bin 
Abdul Muthalib. Kemudian Nabi SAW mempersaudarakan antara 
kaum Muhajirin dan Anshar pasca hijrah, yakni setelah kedatangan 
beliau SAW di Madinah. Dalam hal ini, akan disebutkan pada bagian 
awal pembahasan tentang jual-beli, hadits Abdurrahman bin Aut, ui 


BP aa aa Ateh ala dn Ie ea AH Kisa! Gus (Ketika kami 
datang ke Madinah, Nabi SAW mempersaudarakan antara aku 
dengan Sa'ad bin Abi Ar-Rabi”). 


Menurut Al Wagidi, hal itu terjadi setelah 5 bulan kedatangan 
Nabi SAW. Lalu Ibnu Ishag telah menyebutkan sejumlah pasangan, di 
antaranya: Abu Dzar dari kalangan Muhajirin dan Mundzir bin Amr 
dari kalangan Anshar. Namun, Al Wagidi membantah pernyataan ini, 
karena konon Abu Dzar tidak datang ke Madinah saat itu, tetapi 3 
tahun setelah kedatangan Nabi SAW. Ibnu Ishag menyebutkan pula 
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persaudaraan antara Salman dan Abu Darda', seperti disebutkan di 
tempat ini. Tapi hal ini disanggah pula oleh Al Wagidi —sebagaimana 
dinukil oleh Ibnu Sa'ad— bahwa Salman masuk Islam setelah perang 
Uhud, yaitu pada awal perang Khandag. 


Semua ini dapat dijawab, bahwa sejarah yang dikemukakan 
tentang hijrah kedua adalah awal mula dibentuknya hubungan 
persaudaraan, kemudian Nabi SAW mengikat persaudaraan antara 
orang-orang yang datang setelah itu dan seterusnya. Bukan menjadi 
kemestian apabila ikatan persaudaraan itu dilakukan sekaligus, 
sehingga mungkin ditanggapi seperti di atas. Dengan demikian, 
pernyataan Ibnu Ishag dapat diterima bahkan didukung oleh riwayat 
yang terdapat dalam kitab Shahih Bukhari (seperti di tempat ini), 
sehingga hilanglah kemusykilan yang ada. 


Al Wagidi membantah dari sisi lain, dia meriwayatkan dari Az- 
Zuhri bahwa dia mengingkari semua ikatan persaudaraan yang terjadi 
setelah perang Badar. Dia berkata, “Peristiwa Badar telah 
memutuskan hubungan saling mewarisi.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, hal ini tidak menolak adanya ikatan 
persaudaraan secara mendasar, bahkan ia khusus bagi ikatan 
persaudaraan yang diadakan di antara mereka untuk saling mewarisi. 
Maka, penghapusan ketentuan saling mewarisi tadi tidak berarti 
penghapusan seluruh ikatan persaudaraan dalam rangka saling 
menyantuni atau yang seperti itu. Ikatan persaudaraan antara Salman 
dan Abu Darda' telah disebutkan pada sejumlah jalur riwayat yang 
Shahih selain di tempat ini. 


Al Baghawi dalam kitab Mu'jjam Shahabah menyebutkan 
melalui jalur Ja'far bin Sulaiman dari Tsabit, dari Anas, dia berkata, 
Otakag MSN gd ia eng al AN ko HI SI (Nabi SAW 
mempersaudarakan antara Abu Darda' dan Salman). Dia 
menyebutkan kisah keduanya selain yang disebutkan di tempat ini. 
Kemudian Ibnu Sa'ad meriwayatkan melalui jalur Humaid bin Hilal, 
dia berkata, #55 4 J3 BII otaku YP SA gay Ola Gg AT 
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atadi (Diikat hubungan persaudaraan antara Salman dan Abu 


Darda'. Setelah itu Salman menetap di Kufah, sedangkan Abu Darda' 
menetap di Syam). Para perawi riwayat ini tergolong tsigah 
(terpercaya). 

Fine (berpenampilan seadanya). Maksudnya, tidak menghias 
diri. Pada biografi Salam dalam kitab Al Hilyah oleh Abu Nu'aim 
melalui sanad yang lain hingga Ummu Darda' dari Abu Darda' 
disebutkan bahwa Salman masuk menemuinya dan melihat istrinya 
tidak menghias diri. Lalu dia menyebutkan kisah secara ringkas. 
Ummu Darda' di sini adalah Khairah binti Abu Hadrad Al Aslamiyah, 
seorang sahabat wanita, putri seorang sahabat. Haditsnya dari Nabi 
SAW terdapat dalam Musnad Ahmad serta yang lainnya. Ummu 
Darda' meninggal dunia lebih dahulu sebelum Abu Darda'. Lalu Abu 
Darda' memiliki istri lain yang juga dinamakan Ummu Darda', 
berasal dari generasi tabi'in yang bernama Hajimah. Ia hidup dalam 
masa yang lama setelah Abu Darda' meninggal dunia, serta 
meriwayatkan hadits dari Abu Darda', sebagaimana yang disebutkan 
dalam pembahasan tentang Shalat. 


BW! 9 ir S3 (la tidak memiliki hajat (kebutuhan) terhadap 
dunia). Dalam riwayat Ad-Daruguthni melalui jalur lain dari Jafar bin 
“Aun disebutkan dengan lafazh, BI sks «$ (terhadap wanita-wanita 
dunia). Lalu Ibnu Khuzaimah Menambahkan dari Yusuf bin Musa, 
dari Ja'far, dari “Aun, JA! 2553 343! 2x (Ja berpuasa di siang hari 
dan shalat di malam hari). 

ud P3 Ju Na :JW (Ja berkata kepadanya, “Makanlah!” Ia 
menjawab, “Aku sedang puasa.”). Demikian yang tercantum dalam 
riwayat Abu Dzar. Orang yang berkata di sini adalah Salman, 
sedangkan yang menjawab “Aku sedang puasa” adalah Abu Darda'. 


Lalu dalam riwayat At-Tirmidzi disebutkan, “Dia berkata, “Makanlah, 
sesungguhnya aku sedang puasa”.” Atas dasar ini maka yang berkata 
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adalah Abu Darda' yang ditujukan kepada Salman, dan kedua versi ini 
memiliki kemungkinan yang dapat dibenarkan. 


Kesimpulannya, Salman adalah tamu dan tidak mau memakan 
makanan yang dihidangkan oleh Abu Darda' hingga ia mau makan 
bersamanya. Salman bermaksud memalingkan padangan Abu Darda' 
yang memaksakan diri dalam beribadah dan hal-hal lain, seperti yang 
diceritakan Maa kepada Salman. 


IS 6 - SL VI KL JU (Dia berkata, “Aku tidak akan makan 


hingga engkau makan.”). Dalam riwayat Al Bazzar dari Muhammad 
bin Basysyar (guru Imam Bukhari dalam riwayat ini) disebutkan, : JW 


Ojaid Ul Ie mandi (Aku bersumpah atasmu agar engkau membatalkan 


puasa). Demikian pula yang diriwayatkan Ibnu Khuzaimah dari Yusuf 
bin Musa, Ad-Daruguthni melalui jalur Ali bin Muslim dan lainnya, 
Ath-Thabrani melalui jalur Abu Bakar bin dan Utsman (dua putra Abu 
Syaibah) serta Al Abbas bin Abdul Azhim, dan Ibnu Hibban melalui 
jalur Abu Khaitsamah, semuanya dari Ja'far bin Abi “Aun. 


Seakan-akan Muhammad bin Basysyar tidak menyebutkan 
kalimat ini ketika menceritakan hadits tersebut kepada Imam Bukhari. 
Lalu lafazh tersebut sampai kepadanya melalui jalur lain, maka dia 
mencantumkannya pada judul bab sebagai isyarat bahwa riwayat itu 
Shahih, meskipun tidak tercantum dalam riwayat yang dia sebutkan. 
Imam Bukhari telah menyebutkan kembali hadits ini dalam 
pembahasan tentang adab dari Muhammad bin Basysyar melalui 
sanad di tempat ini tanpa menyebutkan kalimat tambahan tadi. 
Namun, perkataan sebagian pensyarah —seperti Ibnu Al Manayyar— 
telah mencukupi untuk menerangkan hal itu, “Sesungguhnya sumpah 
pada konteks kalimat ini tidak disebutkan sebelum kalimat, Su ut u 


(aku tidak akan makan). Sebagaimana dalam firman Allah, Y AKu or, 1 


W3 15 (Dan tidak ada di antara kalian melainkan akan memasukinya). 


Dalam pembahasan tentang adab (tata krama), Imam Bukhari 
menyebutkan hadits ini di bawah judul bab “Membuat Makanan serta 
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Membebani Diri untuk Tamu”. Ini merupakan isyarat darinya 
terhadap hadits Salman mengenai larangan membebani diri untuk 
melayani tamu. Hadits ini diriwayatkan oleh Imam Ahmad dan 
selainnya melalui sanad yang tidak kuat. Kedua versi itu mungkin 
untuk dipadukan, bahwa seseorang dianjurkan menghidangkan apa 
yang dimilikinya kepada tamu dan tidak memaksakan diri. Apabila dia 
tidak memiliki sesuatu, maka ia boleh membebani diri dengan 
memasak atau yang lainnya. 


S -Ju @ Pn (Dia bangun, maka dia berkata, “Tidurlah!”). 
Dalam riwayat At-Tirmidzi dan selainnya disebutkan, « lalu D Jd 
(Salman berkata kepadanya, “Tidurlah! ”). Ibnu Sa'ad menambahkan 
melalui jalur yang mursal, So, er) Bol of EA 1S wi 5 Jm 
& 5 (Abu Darda' berkata kepadanya, “Apakah engkau melarangku 
kerna dan shalat untuk Tuhanku.”). 

Kut FA OS Ws (Ketika berada pada akhir malam). Yakni, 
pada saat in Demikian pula yang disebutkan dalam riwayat Ibnu 
Khuzaimah dan riwayat At-Tirmidzi, mna! ss og Ula (Ketika pada 
saat subuh). Lalu dalam riwayat Ad-Daruguthni disebutkan, s OS da 
ra 43 (Ketika telah menjelang subuh). 


kas (keduanya shalat). Dalam riwayat Ath-Thabrani 
disebutkan, 3W! S tr 2 s5”, Ai Tea UW (Keduanya berdiri lalu 


wudhu kemudian shalat, setelah itu keduanya keluar untuk shalat 


(Subuh). 
Ya Our SAR (dan keluargamu memiliki hak atasmu). At- 
Tirmidzi dan Ibnu Hibban menambahkan, W ud Diam" 5 (Dan 


tamumu memiliki hak atasmu). Ad-Daruguthni juga menambahkan, 
sa HN 9 3 Ke 9. Rig 5 wa (Puasa dan berbukalah, shalat dan 


tidurlah, dan datangilah istrimu). 
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Ang Para So AD (38 (Dia mendatangi Nabi SAW). Dalam 
2 o1- A "8 Pe? 
riwayat At-Tirmidzi disebutkan, @hxw3 406 A1 elo AD Wu (Keduanya 
mendatangi Nabi SAW). Sementara dalam riwayat Ad-Daruguthni 
disebutkan, #ks3 A6 AI eko (ANN AAS 23) pl VM IMAN CP 
Ws we Tp Bad ON 03 ut 6 AJ Oku S J8 salt (Kemudian 
keduanya keluar untuk shalat (Subuh), lalu Abu Darda' mendekat 
untuk mengabarkan kepada Nabi SAW tentang apa yang dikatakan 
Salman. Maka Nabi bersabda kepadanya, “Wahai Abu Darda!” 
Sesungguhnya jasadmu memiliki hak atasmu.”), sama seperti yang 
dikatakan oleh Salman. Pada riwayat ini terdapat isyarat bahwa Nabi 
telah mengetahui melalui wahyu apa yang terjadi antara keduanya. 
Namun, indikasi seperti ini tidak ditemukan dalam riwayat 
Muhammad bin Basysyar. Maka, mungkin untuk dipadukan bahwa 
pada awalnya Nabi telah mengetahui hal itu, setelah itu Abu Darda' 
menceritakan kepada beliau gambaran apa yang terjadi. Lalu Nabi 
bersabda, “Salman benar.” 


Ath-Thabrani telah meriwayatkannya melalui jalur lain dari 
Muhammad bin Sirrin dengan sanad yang mursal, disertai keterangan 
tentang malam dimana Salman menginap di rumah Abu Darda', yaitu 
dengan lafazh, Otakw 358 gay ppa13 Anapd! AI Pu ISA pl OS (Abu 
Darda" biasa menghidupkan malam Jum'at dengan beribadah dan 
berpuasa pada siangnya, lalu Salman mendatanginya). Kemudian 
disebutkan kisah secara ringkas, dan pada bagian akhir ditambahkan, 

APA re 2 AN Aan tata Ni he PTT TEA 

Gain ARBI Olah c ya12 cadang Ae HI elo 2 JW (Nabi SAW bersabda, 
“Uwaimir, Salman lebih memahami daripada engkau.”). Uwaimir 
adalah nama Abu Darda'. Dalam riwayat Abu Nu'aim telah 
. » 4... -. . Pa . .... 
disebutkan, li 52 Olah Gaji Ad teka BA ko 443! JW (Nabi SAW 
bersabda, “Sungguh Salman telah dikaruniai ilmu.”). Lalu dalam 
riwayat Ibnu Sa'ad disebutkan, ds Oles ami MH (Sungguh Salman 
telah kenyang dengan ilmu). 
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Pelajaran yang dapat diambil 


1. 
2 
3. 


LN Na BIA 


10. 


11. 
TX 


Adanya syariat mengikat persaudaraan karena Allah. 
Mengunjungi sahabat dan menginap di tempatnya. 


Bolehnya berbicara dengan wanita yang bukan mahram karena 
suatu kebutuhan. 


Menanyakan sesuatu yang dapat memberi manfaat, meski secara 
lahirnya tidak berkaitan dengan orang yang bertanya. 


Memberi nasihat kepada sesama muslim dan mengingatkan 
orang yang lalai. 


Keutamaan shalat di akhir malam. 
Syariat berhias diri bagi istri untuk suaminya. 
Hak istri atas suami dalam memperoleh perlakuan yang baik. 


Hak istri atas suami dalam memperoleh kebutuhan seksual 
berdasarkan sabdanya, “Sesungguhnya keluargamu (istrimu) 
memiliki hak atasmu”, dan perkataannya, “Datangilah istrimu”. 


Melarang perbuatan yang disukai jika dikhawatirkan akan 
menimbulkan rasa bosan dan jenuh, serta mengakibatkan 
terbengkalainya hak-hak yang wajib atau sunah. Adapun 
ancaman terhadap orang yang melarang orang lain melakukan 
shalat, adalah khusus bagi mereka yang melarangnya karena 
kezhaliman dan permusuhan. 


Tidak disukai memaksakan diri dalam beribadah. 


Boleh membatalkan puasa sunah, dan ini merupakan pendapat 
mayoritas ulama. Mereka tidak menetapkan untuk 
menggantinya. Tetapi apabila ia menggantinya, maka hal itu 
lebih disukai. Abdurrazzag meriwayatkan dari Ibnu Abbas 
bahwasanya ia mengumpamakan hal itu, seperti seseorang yang 
pergi membawa harta untuk disedekahkan, kemudian ia kembali 
dan tidak menyedekahkannya atau hanya menyedekahkan 
sebagiannya. 
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Di antara alasan mereka adalah hadits Ummu Hani”, 255 Wi 


ata 


Ai nhk IGO A3 La yah Agika GAB Tadkup (gay kang ASEAN Iko Je 

Cai BI SE Kata) Ip Up lai IT Ia Us 3 St 
(bahwasanya ia masuk menemui Nabi SAW dalam keadaan berpuasa. 
Kemudian Nabi SAW minta dibawakan minuman, lalu beliau 
meminumnya. Lalu Nabi memberikan kepadanya (Ummu Hani') dan 
ia pun meminumnya. Kemudian Ummu Hani' bertanya mengenai hal 
itu, maka Nabi bertanya, “Apakah engkau berpuasa untuk mengganti 
puasa Ramadhan?” Ummu Hani menjawab, “Tidak.” Nabi bersabda, 
“Tidak mengapa.”). 


Dalam riwayat lain disebutkan, Oly dis ya sad La OS DI 
Madi NI oa Op dah cLh Oh Ci US (Apabila untuk pengganti 
puasa Ramadhan maka berpuasalah sebagai gantinya. Adapun bila 


puasa sunah, maka jika engkau mau (mengganti maka) gantilah: dan 
Jika engkau mau (tidak mengganti), maka janganlah menggantinya). 


Riwayat ini dinukil oleh Imam Ahmad, At-Tirmidzi dan An- 
Nasa'i, serta didukung oleh hadits Abu Sa'id yang telah disebutkan 
pada bagian awal bab ini. 


Dari Imam Malik diriwayatkan bahwa dia membolehkan 
membatalkan puasa sunah karena halangan syar'i dan tidak perlu 
menggantinya. Sementara madzhab Hanafi mewajibkan menggantinya 
secara mutlak, seperti disebutkan oleh Ath-Thahawi dan lainnya. 
Mereka menyamakannya dengan orang yang merusak haji sunah, 
dimana ia diwajibkan menggantinya menurut kesepakatan ulama. 
Akan tetapi, alasan ini dibantah, yaitu bahwa ibadah haji memiliki 
ketentuan-ketentuan tersendiri yang tidak dapat disamakan dengan 
ibadah-ibadah yang lain. Di antaranya, seorang yang hajinya rusak 
tetap diperintahkan agar meneruskannya, sedangkan puasa tidak 
demikian. Di samping itu, pendapat di atas merupakan giyas (analogi) 
yang bertentangan dengan nash, sehingga tidak dapat dijadikan 
pegangan. Sehubungan dengan ini, Ibnu Abdil Barr mengemukakan 
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De 


pendapat yang terkesan ganjil, dia menukil adanya ijma” tentang tidak 
wajibnya mengganti puasa sunah jika dibatalkan karena halangan 
syar'i. Para ulama yang mewajibkan mengganti berhujjah dengan 
riwayat At-Tirmidzi dan An-Nasa'i melalui jalur Ja'far bin Bargan 
dari Az-Zuhri, dari Urwah, dari Aisyah, dia berkata, ag vi -3 


a. ara “NA ka Va Sa An Ko Pa aa SN DN an MA na NA 3 Ore ge 
ekag dala il ae ai Ja) slab can MIS 0 Langetan! ala w PL emaiko 
abi HJ GS SSB ct Ji ES Ag ea SS) kain ad AA 
SK ST Up (Aku pernah bersama Hafshah sedang berpuasa, lalu 


dihidangkan kepada kami makanan yang mengundang selera, maka 
kami pun memakannya. Kemudian Rasulullah SAW datang kepada 
kami dan Hafshah mendahuluiku —sedang saat itu kami berada di 
rumah bapaknya— berkata, “Wahai Rasulullah...'” Dia menyebutkan 
hal itu, maka Nabi bersabda, “Hendaklah kalian berdua 
menggantinya pada hari yang lain.”). 


At-Tirmidzi berkata, “Ibnu Abi Hafshah dan Shalih bin Abi 
Akhdhar meriwayatkan dari Az-Zuhri dengan redaksi yang sama 
seperti riwayat tersebut. Begitu pula Malik, Ma'mar, Ziyad bin Sa'ad, 
Ibnu Uyainah dan para ahli hadits lainnya, mereka meriwayatkan dari 
Az-Zuhri, dari Aisyah melalui sanad yang mursal. 


Jalur periwayatan ini lebih shahih, sebab Ibnu Juraij telah 
menyebutkan bahwa ia menanyakan hal itu kepada Az-Zuhri, maka 
dia berkata, “Aku tidak mendengar sesuatu dari Urwah mengenai hal 
ini, tetapi aku mendengar dari beberapa orang, dari sebagian orang 
yang bertanya kepada Aisyah.” Dia menyebutkannya, kemudian 
menuturkan sanad-nya secara lengkap. 


An-Nasa'i berkata, “Ini merupakan suatu kesalahan.” Sementara 
Ibnu Uyainah berkata dalam riwayatnya, “Az-Zuhri ditanya mengenai 
riwayat itu apakah dari Urwah? Dia menjawab, “Tidak?.” 


Al Khallal berkata, “Para perawi yang tsigah telah sepakat 
menyebutkan melalui jalur yang mursal. Adapun yang menyebutkan 
melalui sanad yang maushul tergolong syadz. Para ahli hadits telah 
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menyebutkan bahwa hadits Aisyah ini termasuk lemah. Lalu 
diriwayatkan oleh perawi yang tidak dapat dipercaya dari jalur Malik 
dengan sanad yang maushul, seperti yang disebutkan oleh Ad- 
Daruguthni dalam kitab Ghara'ib Malik, dan Imam Malik 
menjelaskan dalam riwayatnya bahwa puasa yang sedang 
dilaksanakan oleh Aisyah dan Hafshah adalah puasa sunah. Dia 
menukil pula melalui jalur lain yang diriwayatkan Abu Daud dari 
Zumail, dari Urwah, dari Aisyah. Namun, jalur periwayatan ini 
dinyatakan lemah oleh Imam Ahmad, Bukhari dan An-Nasa'i, karena 
status Zumail yang tidak diketahui (majhul).” 


Meskipun dikatakan bahwa riwayat tersebut akurat, tetapi telah 
dinukil melalui jalur yang shahih dari Aisyah bahwa dia biasa 
membatalkan puasa sunah seperti yang disitir pada bab “Orang yang 
Berniat Puasa di Siang Hari”, dimana sebagian perawi menambahkan, 

LISA Lg Apel LSI IU E, JSG (Maka dia makan kemudian berkata, 
“Akan tetapi, aku akan berpuasa satu hari sebagai gantinya. ”). Akan 
tetapi, lafazh tambahan ini dinyatakan lemah oleh An-Nasa'i serta 
dikategorikan sebagai kesalahan. Kalaupun dikatakan shahih, masih 
dapat dikompromikan dengan memahami bahwa perintah untuk 
mengganti adalah dalam konteks nadh (disukai). 


Adapun perkataan Al Ourthubi, “Hadits Abu Juhaifah dapat 
dijawab, bahwa sikap Abu Darda' yang membatalkan puasanya adalah 
untuk memenuhi sumpah dari Salman dan menghormati tamu. Maka, 
harus dibatasi bahwa hanya alasan seperti itu yang memperbolehkan 
seseorang membatalkan puasanya. Sementara Ibnu At-Tin menukil 
dari madzhab Imam Malik bahwa dia tidak membolehkan untuk 
membatalkan puasa karena tamu, dan tidak pula orang yang 
bersumpah atasnya untuk menceraikan atau membebaskan budak. 
Demikian juga, apabila seseorang bersumpah atas nama Allah untuk 
membatalkan puasa maka ia harus membayar kafarat sumpah, tetapi 
tidak membatalkan puasanya. Setelah beberapa bab akan disebutkan 
hadits Anas, Yadi S sea ai 3nd Ang ale A1 Je Aa of 
(Sesungguhnya Nabi SAW ketika mengunjungi Ummu Sulaim, beliau 
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tidak membatalkan puasanya), dan beliau saat itu sedang mengerjakan 
puasa sunah. 


Ibnu Al Manayyar menyampaikan pendapat yang netral, dia 
berkata, “Tidak ada dalil yang menguatkan pendapat tentang 
haramnya membatalkan puasa sunah tanpa udzur, selain dalil-dalil 
yang bersifat umum, seperti firman-Nya, Sisi Talas Y3 (Janganlah 
kalian membatalkan amal-amal kalian). Hanya saja dalil yang bersifat 
khusus lebih dikedepankan daripada yang bersifat umum, seperti 
hadits Salman. Sedangkan pendapat Al Muhallab, bahwa Abu Darda' 
membatalkan puasanya karena penakwilan dan ijtihad sehingga 
ditolerir dan tidak ada kewajiban menggantinya, sesungguhnya tidak 
selaras dengan madzhab Imam Malik. Karena, apabila seseorang 
membatalkan puasa dengan alasan yang sama seperti alasan Abu 
Darda', maka menurutnya ia harus mengganti puasanya. Setelah itu, 
Nabi membenarkan apa yang dilakukan Abu Darda sehingga 
kedudukannya naik dari madzhab sahabat menjadi nash dari 
Rasulullah SAW. 


Ibnu Abdil Barr berkata, “Barangsiapa berhujjah dalam masalah 
ini dengan firman Allah “Janganlah kalian membatalkan amal-amal 
kalian”, maka ia adalah orang yang tidak mengetahui pendapat para 
ulama, karena kebanyakan mereka mengatakan bahwa maksud ayat 
tersebut adalah larangan untuk berbuat riya' (pamer). Seakan-akan 
dikatakan, janganlah kalian membatalkan amal-amal kalian dengan 
riya', tetapi lakukanlah dengan ikhlas untuk Allah semata.” Adapun 
ulama yang lain mengatakan, “Janganlah kalian membatalkan amal- 
amal kalian dengan melakukan dosa-dosa besar”. 


Apabila yang dimaksud oleh ayat tersebut adalah larangan 
membatalkan amal yang tidak diwajibkan Allah terhadap seseorang 
dan tidak pula yang ia wajibkan atas dirinya (seperti dengan bernadzar 
atau yang lainnya), niscaya ia tidak boleh membatalkan puasa kecuali 
karena hal-hal yang memperbolehkan membatalkan puasa wajib, 
sementara mereka tidak berpendapat seperti ini. 
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Catatan 


Judul bab yang selesai kita bahas merupakan awal permasalahan 
puasa sunah. Selanjutnya Imam Bukhari akan memulai pembahasan 
hukum puasa sunah, apakah wajib diselesaikan apabila seseorang 
telah mulai melakukannya atau tidak? Kemudian dia menyebutkan 
permasalahan-permasalahan selanjutnya sesuai urutan yang dipilih. 


52. Puasa Sya'ban 


PeuP 2 3 Ka NP SA Oa 01 AL KP On A3 0. ae o- 
deg dee AI lo MI Jaa) OS NU US ah on) LAU ye 
- Ja 


Ip EA diah Y UAS Jali Jan IA iya 
Lan AN) Y) pa Ao JST Play db dl 
BELA & da Lalup 

1969. Dari Aisyah RA, dia berkata, “Rasulullah SAW berpuasa 
hingga kami mengatakan beliau tidak meninggalkan puasa, dan beliau 
tidak berpuasa hingga kami mengatakan beliau tidak akan berpuasa. 
Aku tidak pernah melihat Rasulullah SAW menyempurnakan puasa 
satu bulan penuh selain puasa Ramadhan, dan aku tidak melihat beliau 


lebih banyak berpuasa daripada —bulan Ramadhan selain— bulan 
Sya'ban.” 


Ba 


Te SE S3 GA oo) Te ol Gi Ke 
AD fl DP Ta Ga Fa la le 
dj PIR Op OA SAB Jaa Ga aib 1 06 
og Ie pg Cal da bed Ita, 
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Aa 35 J1 0S 
1970. Dari Abu Salamah bahwa Aisyah RA menceritakan 
kepadanya, dia berkata, “Nabi SAW tidak pernah berpuasa (sunah) 
pada suatu bulan melebihi puasa pada bulan Sya'ban, bahkan beliau 
biasa berpuasa di bulan Sya'ban seluruhnya. Beliau bersabda, 
“Kerjakanlah amal-amal apapun yang kalian mampu, sesungguhnya 
Allah tidak bosan hingga kalian bosan”. Shalat yang paling dicintai 
Nabi SAW adalah yang dikerjakan terus-menerus meskipun sedikit, 
dan biasanya beliau apabila mengerjakan shalat, maka beliau akan 
melakukannya terus-menerus.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab puasa Sya'ban). Yakni, disukainya puasa Sya'ban. 
Seakan-akan Imam Bukhari tidak menegaskan hal itu karena adanya 
pengkhususan pada dalilnya yang bersifat umum dan pembatasan pada 
dalilnya yang bersifat mutlak, seperti akan dijelaskan. Dinamakan 
Sya'ban, karena pada bulan ini mereka keluar berkelompok-kelompok 
untuk mencari air minum, atau melakukan penyerangan setelah 
berakhirnya bulan Rajab dimana mereka diharamkan untuk berperang, 
dan yang kedua ini lebih tepat. 

OS "(dari bulan Sya'ban). Dalam hadits Yahya bin Abi 
Katsir ditambahkan, AS 045 aah os Lp (Sesungguhnya beliau 
biasa berpuasa pada bulan Sya'ban seluruhnya). Ibnu Abi Lubaid 
menambahkan dari Abu Salamah, dari Aisyah yang dikutip oleh Imam 
Muslim, V3 YUL Apa OS (Beliau biasa berpuasa pada bulan 
Sya'ban kecuali sedikit (darinya ia tidak berpuasa). 

Asy-Syafi'i meriwayatkan melalui jalur ini dengan lafazh, us KG 

asa (Bahkan beliau biasa berpuasa... dan seterusnya). Hal ini 
menunjukkan bahwa yang dimaksud oleh lafazh pada hadits Ummu 
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Salamah yang diriwayatkan oleh Abu Daud dan selainnya, Yosi 
Okahp Kai ORG II BU Ng KLII ya Ayi (Bahwasanya beliau tidak 
berpuasa selama satu bulan penuh dari satu tahun, kecuali pada 
bulan Sya'ban, dan beliau menyambungnya dengan bulan 


Ramadhan), yakni beliau biasa berpuasa pada sebagian besar bulan 
tersebut. 


Imam At-Tirmidzi menukil dari Ibnu Al Murabarak bahwasanya 
dia berkata, “Menurut bahasa Arab, apabila seseorang berpuasa pada 
sebagian besar dari suatu bulan, maka boleh dikatakan, “Ia berpuasa 
satu bulan penuh”. Dikatakan “Si fulan shalat sepanjang malam', 
padahal barangkali ia masih makan malam serta menyibukkan diri 
dengan sebagian urusannya.” 


At-Tirmidzi berkata, “Seakan-akan Ibnu Al Mubarak 
mengompromikan kedua hadits itu dengan cara demikian. 
Kesimpulannya, riwayat pertama menafsirkan riwayat kedua serta 
membatasi cakupannya, dan yang dimaksud dengan “keseluruhan' 
adalah sebagian besarnya. Tetapi ini adalah kalimat majaz yang jarang 
digunakan.” 


Menurut Ath-Thaibi, pendapat tersebut sulit dibenarkan. Dia 
mengatakan, kata “keseluruhan” merupakan penegasan untuk 
mengungkap makna, mencakup semuanya serta menghilangkan 
kemungkinan dilebihkan dari itu. Maka, menafsirkan maknanya 
dengan arti “sebagian” bertentangan dengan pengertian dasar kata 
tersebut. Dia berkata, “Untuk itu harus dipahami bahwa yang 
dimaksud adalah beliau terkadang berpuasa di bulan Sya'ban satu 
bulan penuh dan terkadang berpuasa pada sebagian besarnya agar 
tidak timbul dugaan bahwa puasa sebulan penuh di bulan Sya'ban 
adalah wajib seperti puasa bulan Ramadhan.” 


Sebagian ulama mengatakan, “Lafazh “seluruhnya” dapat pula 
diartikan bahwa beliau terkadang mengerjakan puasa pada bagian 
awal bulan tersebut, terkadang pada bagian akhirnya dan terkadang di 
tengahnya, maka tidak ada satu haripun di bulan itu melainkan beliau 
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perna 
tanpa 


"selur 
dimal 
deng: 


meng 
Sva 
perka 
bular 


L naa 


Sima 
seba 
Riwa 
setel: 


pernah berpuasa, dan tidak ada hari yang dikhususkan untuk berpuasa 
tanpa hari yang lain.” 


Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Mungkin perkataan Aisyah 
“seluruhnya” dipahami dalam konteks mubalaghah, dan yang 
dimaksud adalah sebagian besarnya. Atau mungkin dikompromikan 
dengan mengatakan bahwa perkataannya yang kedua diucapkan lebih 
akhir daripada perkataan pertama. Pada perkataan pertama dia 
mengabarkan kebiasaan Nabi SAW yang sering berpuasa pada bulan 
Sya'ban dibandingkan bulan-bulan yang lain. Sedangkan pada 
perkataan kedua, dia mengabarkan kebiasaan Nabi yang berpuasa satu 
bulan Sya'ban penuh.” 


Akan tetapi. cukup jelas bahwa pendapat ini terkesan 
dipaksakan. Adapun yang benar adalah pendapat pertama, yang 
didukung oleh riwayat Abdullah bin Syagig dari Aisyah, yang 
diriwayatkan pula Imam Muslim dan Sa'ad bin Hisyam dari Aisyah, 
yang diriwayatkan oleh An-Nasa'i, yaitu dengan lafazh, "44 ale Y5 
- 2... . - 3 3.5 “ 

Okar) 23 Anal pas Ita Id YUS (Beliau SAW tidak pernah berpuasa 
sebulan penuh sejak datang ke Madinah selain bulan Ramadhan). 


Riwayat ini sama seperti hadits Ibnu Abbas yang akan disebutkan 
setelah bab ini. 


Para ulama berbeda pendapat tentang hikmah mengapa Nabi 
SAW memperbanyak berpuasa pada bulan Sya'ban: 


Pendapat pertama, beliau tidak sempat melakukan puasa 3 hari 
dalam sebulan karena sibuk melakukan safar serta hal-hal lain, 
sehingga barangkali beliau mengakhirkan pelaksanaannya hingga 
terkumpul dan menggantinya pada bulan Sya'ban. Pendapat ini disitir 
oleh Ibnu Baththal. Sehubungan dengan itu, dinukil satu hadits lemah 
yang diriwayatkan oleh Ath-Thabrani di dalam kitab Al Ausath 
melalui jalur Ibnu Abi Laila dari saudaranya —Isa— dari bapaknya, 
dari Aisyah, W8 4 JS ebi ANU ayal Any ala Ai Jae Ai Spa 05 
Ulah Aya Kd ya, ale Lg Ws "Si (Rasulullah SAW biasa 
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berpuasa 3 hari pada setiap bulan, terkadang beliau 
mengakhirkannya hingga terkumpul puasa satu tahun lalu 
dikerjakannya pada bulan Sya'ban). Ibnu Abi Laila adalah perawi 
yang lemah, dan hadits di bab ini serta yang sesudahnya menunjukkan 
kelemahan riwayatnya. 


Pendapat kedua, Nabi SAW melakukan hal itu untuk 
memuliakan bulan Ramadhan. Sehubungan dengan ini, dinukil satu 
hadits yang diriwayatkan At-Tirmidzi melalui jalur ,Shadagah bin 
Musa dari Tsabit, dari Anas, dia berkata, «' TA 5 as AN da Pn 


OKaa) ad Ulah sJB Oka) Ia “Kasi aa (Nabi SAW Iwa 


“Apakah puasa yang lebih utama setelah puasa Ramadhan?” Beliau 
menjawab, “Sya'ban untuk memuliakan Ramadhan. ”). 


At-Tirmidzi berkata, “Ini adalah hadits gharib. Riwayat Ash- 
Shadagah tidak tergolong kuat menurut ahli hadits.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, di samping itu hadits tersebut 
bertentangan dengan riwayat yang dikuop: oleh Imam Muslim dari 
hadits Abu Hurairah, dari Nabi SAW, ,: Ya dipo Ukan Ah p "pall ai 


(Puasa paling utama setelah Ramadhan adalah puasa Muharram). 


Pendapat ketiga, hikmah mengapa beliau lebih banyak berpuasa 
pada bulan Sya'ban dibandingkan bulan-bulan lainnya adalah, 
dikarenakan para istri beliau biasa mengganti utang puasa Ramadhan 
pada bulan Sya'ban. Pendapat ini merupakan kebalikan dari 
penjelasan terdahulu yang menyatakan bahwa para istri Nabi SAW 
sengaja mengakhirkan mengganti utang puasa Ramadhan hingga 
Sya'ban dikarenakan Nabi lebih banyak berpuasa pada bulan itu, 
sehingga mereka menyibukkan diri bersama beliau melakukan puasa 
di bulan Sya'ban. 


Pendapat keempat, karena setelah bulan Sya'ban adalah bulan 
Ramadhan, sementara berpuasa pada bulan tersebut adalah wajib. 
Beliau lebih banyak berpuasa di bulan Sya'ban sampai menyamai 
puasa yang dilakukannya pada dua bulan yang lain. Hal itu dilakukan 
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untuk menutupi puasa sunah yang akan luput darinya di bulan 
Ramadhan. 


Hikmah yang lebih tepat untuk dikatakan sehubungan dengan 
persoalan ini adalah apa yang disebutkan dalam hadits dengan derajat 
yang lebih shahih daripada hadits-hadits yang terdahulu. Hadits ini 
diriwayatkan oleh An-Nasa'i, Abu Daud, dan dinyatakan sebagai 
hadits shahih oleh Ibnu Khuzaimah dari Usamah bin Zaid, dia berkata, 
"ke Ws :JB COLA ja Pipa La pel! Ga ye ja pa Dl bd Sma Ya 
LA adi D5 JI IPA Aa ab ajh Oa GA La YA 

site Vip dab Bj Ol (Aku berkata, “Wahai Rasulullah! Aku tidak 


pernah melihatmu berpuasa di suatu bulan melebihi puasa yang 
engkau lakukan pada bulan Sya'ban.” Beliau bersabda, “Itu adalah 
bulan yang banyak dilalaikan manusia, yaitu antara Rajab dan 
Ramadhan, ia adalah bulan dimana amalan-amalan diangkat kepada 
Tuhan pemilik alam semesta, dan aku ingin agar amalanku diangkat 
sedangkan aku dalam keadaan berpuasa. ”). 


Riwayat serupa dinukil dari hadits Aisyah yang diriwayatkan 
oleh Abu Ya'la, hanya saja disebutkan di dalamnya, yi JS 4S A1 Of 
JL uh uj Pr of Lb ai Ola Aa (Sesungguhnya Allah menulis 
setiap jiwa yang akan meninggal dunia pada tahun itu, maka aku 


ingin agar ajalku menjemputku sedangkan aku dalam keadaan 
berpuasa). 


Tidak ada perbedaan antara masalah ini dengan riwayat-riwayat 
tentang larangan mendahului Ramadhan dengan berpuasa sehari atau 
dua hari. Demikian pula dengan larangan berpuasa setelah 
pertengahan Sya'ban, sebab mengompromikan hadits-hadits ini 
sangatlah jelas, yaitu memahami larangan yang ada khusus bagi 
mereka yang pada hari-hari tersebut mengerjakan puasa yang tidak 
biasa dia kerjakan. 


Dalam hadits ini terdapat dalil tentang keutamaan puasa pada 
bulan Sya'ban. Imam An-Nawawi memberi ulasan sehubungan 
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dengan sikap Nabi SAW yang tidak memperbanyak puasa pada bulan 
Muharram, sementara beliau telah menyatakan bahwa puasa yang 
paling utama adalah puasa bulan Muharram. Dia mengatakan, 
kemungkinan hal itu hanya diberitahukan kepadanya pada akhir 
hayatnya, sehingga tidak sempat memperbanyak puasa pada bulan 
Muharram. Atau, kebetulan pada bulan Muharram beliau senantiasa 
mendapatkan halangan seperti safar (bepergian), sakit atau yang 
lainnya, maka beliau tidak sempat memperbanyak puasa di bulan 
Muharram. 

Adapun lafazh, Av £ A1 Ge y (Sesungguhnya Allah tidak 
akan bosan hingga kamu merasa bosan). Kelanjutan hadits ini 
disebutkan pada bab “Amalan Baik yang Paling Disukai Allah adalah 
yang Dilakukan Terus-Menerus”, sebagaimana yang tercantum pada 
bagian akhir pembahasan tentang iman. Adapun hubungan kalimat 
tersebut dengan pembahasan di tempat ini adalah sebagai isyarat 
bahwa puasa beliau SAW tidak pantas untuk diikuti seseorang kecuali 
jika ia mampu melakukannya, dan barangsiapa memaksakan diri 
dalam beribadah, maka dikhawatirkan akan merasa bosan sehingga 
akhirnya ia tidak mau melakukannya lagi. Sedikit tapi 
berkesinambungan dalam beribadah itu lebih baik daripada 
memaksakan diri dengan banyak beribadah tapi kemudian terhenti. 
Adapun pembahasan tentang perbuatan beliau SAW yang terus- 
menerus mengerjakan shalat sunah telah diterangkan pada tempatnya. 


53. Puasa dan Berbukanya (Tidak Berpuasa) Nabi SAW 


0. 


8 & 2 - ka - 30. 1 La ra 8 - o-A o - 
ia #5 ag 33.7 ig aga e', 2 AN 5 #0, En . et Xx, Le 
db Pama (Okta Je3 YUS Dg ea dee hp 
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1971. Dari Sa'id bin Jubair, dari Ibnu Abbas RA, dia berkata, 
“Nabi SAW tidak pernah berpuasa sebulan penuh selain puasa 
Ramadhan, dan beliau berpuasa hingga seseorang berkata, “Tidak, 
-demi Allah,- beliau tidak akan berbuka (meninggalkan puasa)”. Dan 
beliau tidak berpuasa hingga seseorang mengatakan, “Tidak, demi 
Allah, beliau tidak berpuasa?.” 


A 2, y (aa OA Pn La op D5 - L 8 bun 0 IE 002 0 - 
B3 Hata in Gp Vo Ya SAN Ga Ja Gn ale 
YG AI VI Ulan JAM ya AF eU Y OS ES aa Jaa Y ol 
ena SUN JL Hana 13 ob Ju KS 
1972. Dari Humaid bahwa ia mendengar Anas RA berkata, 
“Rasulullah SAW tidak berpuasa pada suatu bulan hingga kami 
mengira beliau tidak akan berpuasa pada bulan itu, dan terkadang 
beliau berpuasa hingga kami mengira beliau tidak akan meninggalkan 
puasa pada bulan itu. Tidaklah engkau ingin melihat beliau dalam 
keadaan shalat di malam hari kecuali engkau akan melihatnya, dan 
tidak pula engkau ingin melihat beliau tidur di malam hari kecuali 
engkau akan melihatnya.” Sulaiman berkata dari Humaid bahwasanya 
ia bertanya kepada Anas tentang puasa. 


aa 2 8 5 - 0 s0 1 - LA bah o- JA 0 
ale DI do ea elo US US AI ab) Lal Ela JB arab 
2, Ea 5 3 ate - 3 “13 Pa - - ar AGha 
YY “al, VI Ceko Sd Ga ag Oh SL JS eh 
YG cal, y Lu YG AI) VI K56 Ja YG cal) VI (Gaia 


Pr or a 3 Y 8 o 2 CA PN ON e - 
telag Mle MI Ao Syah SS ya Sell SR Yg S3 Tina 


- 
2 


A 2, v ON - 0 "3 2. Ae Pata Lama Cp A90 Pan. 


FATHUL BAARI — 371 





1973. Dari Humaid, dia berkata, aku bertanya kepada Anas RA 
tentang puasa Nabi SAW, maka dia berkata, “Tidaklah aku ingin 
melihat beliau di suatu bulan dalam keadaan berpuasa kecuali aku 
melihatnya (seperti itu), tidak pula dalam keadaan tidak berpuasa 
melainkan aku melihatnya, juga pada waktu malam dalam keadaan 
shalat melainkan aku melihatnya, dan tidak dalam keadaan tidur 
melainkan aku melihatnya. Aku tidak pernah menyentuh kain ataupun 
sutera yang lebih lembut daripada telapak tangan Rasulullah SAW, 


dan aku tidak pernah mencium misk maupun abirah yang lebih wangi 
daripada aroma Rasulullah SAW.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab puasa dan berbukanya (tidak berpuasa) Nabi SAW). Puasa 
yang dimaksud adalah puasa sunah. Az-Zain bin Al Manayyar 
berkata, “Imam Bukhari tidak menisbatkan judul bab sebelum ini 
kepada Nabi SAW, dan menyebutkannya tanpa batasan tertentu 
sebagai anjuran kepada umatnya agar meneladani beliau dalam 
memperbanyak puasa di bulan Sya'ban. Dengan judul bab ini, dia 
bermaksud menjelaskan keadaan Nabi SAW dalam hal-hal yang 
disebutkan. Dalam bab ini Imam Bukhari menyebutkan dua hadits, 
yang pertama adalah hadits Ibnu Abbas. 


- - 8. - (3 - A 2 P3 aa 3 
Oka) jab dab MAS VA pkay AE AN Ko (3! plo L (Nabi SAW 
tidak pernah berpuasa satu bulan penuh selain puasa Ramadhan). 


Dalam riwayat Syu'bah yang dikutip oleh Imam Muslim disebutkakn, 
banten (kB ole L (Beliau tidak pernah berpuasa sebulan secara 
berturut-turut). Sementara dalam riwayat Abu Daud Ath-Thayalisi 
disebutkan, 0Kax) p3 Hasi AG H3 Gb (k& (Satu bulan penuh sejak 


datang ke Madinah selain puasa Ramadhan). 
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“Jas y d3 y pi J ya £& (hingga seseorang berkata, “Tidak, 
demi Allah beliau tidak meninggalkan puasa.”). Dalam riwayat 
Syu'bah, J4 Ol hp LIS & (Hingga mereka mengatakan, “Beliau 
tidak ingin aduk tidak berpuasa). 


e-3 0 


prali s Kai Je Hi Kar P Otak J83 (Sulaiman berkata dari 
Humaid bahwasanya ia bertanya kepada Anas tentang puasa). Pada 
awalnya, saya mengira bahwa yang dimaksud adalah Sulaiman bin 
Bilal, tetapi setelah meneliti saya tidak menemukan keterangan seperti 
itu dalam riwayatnya, maka yang benar adalah Sulaiman bin Hibban 
Abu Khalid Al Ahmar. Imam Bukhari telah menyebutkan haditsnya 
melalui sanad yang maushul setelah ini, yang menyebutkan, “Aku 
bertanya kepada Anas tentang puasa Nabi SAW”. Lalu disebutkan 
hadits dengan lafazh yang lebih lengkap dari jalur Muhammad bin 
Ja'far. Akan tetapi sebagian hadits ini telah disebutkan pada 
pembahasan tentang shalat, “Ia didukung oleh Sulaiman dan Abu 
Khalid Al Ahmar”. Riwayat ini menunjukkan bahwa mereka adalah 
dua orang yang berbeda. Namun, ada kemungkinan kata “dan” 
ditambahkan dalam kalimat ini, seperti telah disinyalir sebelumnya. 

ep Y Lilo 5 pa si of El Lu (tidaklah aku ingin 
melihat beliau dalam keadaan berpuasa dalam suatu bulan melainkan 
aku melihatnya). Yakni, keadaan beliau dalam mengerjakan puasa dan 
shalat sunah adalah berbeda. Terkadang beliau shalat pada awal 
malam, tengah malam, dan akhir malam. Sebagaimana beliau juga 
biasa berpuasa di awal bulan, pertengahan dan akhir bulan. Maka, 
barangsiapa yang ingin melihat beliau dalam keadaan shalat pada 
waktu malam atau berpuasa pada suatu waktu dalam satu bulan, 
niscaya ia pasti akan melihatnya apabila memperhatikannya berulang 
kali. Demikian makna hadits tersebut, bukan berarti beliau 
mengerjakan puasa setiap hari atau mengerjakan shalat semalam 
suntuk. 
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Tidak ada kemusykilan antara keterangan ini dengan perkataan 
Aisyah pada bab sebelumnya, 146 A3!5 IX (eko 's| US (Apabila 
beliau mengerjakan suatu shalat, maka beliau akan melakukan terus- 
menerus), serta lafazh hadits pada riwayat lain yang akan disebutkan 
setelah beberapa bab, kai dab 05 59 (Adapun amalannya adalah 


berkesinambungan). Sebab, yang dimaksud oleh hadits-hadits itu 
adalah amalan yang beliau lakukan secara rutin, bukan amalan sunah 
secara mutlak. Inilah cara mengompromikan kedua versi tersebut, 
karena jika tidak, maka secara zhahir ada pertentangan. 


dil) ce (dari aroma). Hal ini menunjukkan bahwa Nabi SAW 
memiliki sifat yang sempurna, baik dalam budi pekerti maupun fisik. 


Kandungan hadits ini akan diterangkan pada bab “Sifat Nabi 
SAW” di bagian awal pembahasan tentang sirah Nabawiyah. 


Pelajaran yang dapat diambil 


Pada kedua hadits di bab ini terdapat beberapa faidah atau 
pelajaran yang dapat dipetik, di antaranya: 


1. Disukainya mengerjakan puasa sunah setiap bulan. 


2. Shalat sunah boleh dikerjakan kapanpun, kecuali pada waktu- 
waktu yang dilarang mengerjakan shalat. 


3. Nabi SAW tidak mengerjakan puasa sepanjang masa dan tidak 
mengerjakan shalat semalam suntuk. Seakan-akan beliau tidak 
melakukan hal itu agar tidak diikuti umatnya sehingga 
memberatkan mereka. Meskipun pada dasarnya Nabi telah 
diberi kekuatan dan kemampuan apabila beliau mengerjakannya, 
akan tetapi dalam beribadah beliau menempuh jalan tengah, 
beliau berpuasa dan tidak, beliau shalat dan tidur. Hal ini telah 
diisyaratkan oleh Al Muhallab. 
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4.  Bolehnya bersumpah atas sesuatu untuk mempertegas dan 
menguatkan persoalan bagi orang yang mendengar, meskipun 
tidak ada yang mengingkarinya. 


54. Hak Tamu Dalam Puasa 


PP z 
. Soc 0. 


Aan en - 28 e 0. Ao Y, Jo Hn Pan Temina 
4 PAN Sa ap AK Da 4 NX ea MA aa Page aa 
Of aa Lada S3 (boy ale MI elo Al Iso Je J3 "JB 
LN ma Para Pa Ina 3 ai nba Kg Bg 2 PN PRIA or 
"JB 85 35 Saad Lag "das Aa Cle Dera ol, Li Cule 25 
aa Gasa 

1974. Dari Abu Salamah, dia berkata: Abdullah bin Amr bin Al 
Ash RA telah menceritakan kepadaku, dia berkata, “Rasulullah SAW 
masuk menemuiku...” Lalu disebutkan hadits, yakni “Sesungguhnya 
bagi orang yang mengunjungimu ada hak atasmu, dan bagi istrimu 
ada hak atasmu”. Aku berkata, “Apakah puasa Daud itu?” Beliau 
menjawab, “Setengah masa (satu hari puasa dan satu hari tidak 
-ed).” 


Keterangan Hadits: 


(Bab hak tamu dalam puasa). Az-Zain bin Al Manayyar berkata, 
“Apabila Imam Bukhari mengatakan dalam judul bab “Hak Tamu 
dalam Membatalkan Puasa', maka hal itu akan lebih jelas. Akan 
tetapi, kalimat ini tidak dapat dipahami sebagai penentuan puasa, 
sehingga perlu dikatakan “dalam puasa”. Seakan-akan judul bab yang 
dikemukakan oleh Imam Bukhari sangat ringkas.” 


Lini S3 Lely ala dit Jo At Uya) 1JS J3 (Rasulullah SAW 
masuk menemuiku... lalu dia menyebutkan hadits). Demikian Imam 
Bukhari menyebutkan hadits secara ringkas, lalu menafsirkan 
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maksudnya dengan perkataannya, “Yakni, sesungguhnya bagi orang 
vang mengunnjungimu ada hak atasmu...” dan seterusnya. Ini sesuai 
dengan pandangannya yang memperbolehkan meringkas hadits. 
Kemudian dia menyebutkan pada bab berikutnya melalui jalur Al 
Auza'i, dan dalam pembahasan tentang adab melalui jalur Husain Al 
Mu'allim, keduanya dari Yahya bin Abi Katsir. Lalu Imam Bukhari 
juga menyebutkannya melalui jalur yang mirip dengan riwayat Az- 
Zuhri dari Abu Salamah dan Sa'id bin Al Musayyab, dan dari jalur 
Abu Al Abbas Al A'ma melalui dua jalur periwayatan, serta melalui 
jalur Mujahid dan Abu Al Mulaih dari Abdullah bin Amr bin Al Ash, 
baik secara lengkap maupun ringkas. 


Sejumlah perawi telah meriwayatkan dari ulama Kufah, Basrah 
dan Syam dari Abdullah bin Amr, baik secara lengkap maupun 
ringkas. Di antara mereka ada yang hanya menyebutkan tentang 
puasa, dan ada yang menyebutkan kisah selengkapnya. Namun, saya 
tidak menemukan hadits ini dinukil oleh para ulama Mesir dari 
Abdullah bin Amr bin Al Ash, padahal ulama Mesir sangat banyak 
menukil riwayat darinya. 


Saya akan menerangkan hadits ini pada bab berikutnya. 
Sedangkan pembicaraan yang berkaitan dengan hak tamu akan 
diterangkan pada pembahasan tentang adab. 


55. Hak Fisik dalam Puasa 


AB OP IPS AN gas AG Haa 


.. 
£ 


Sa SI xs UG ag pan Ia Ip Id Je Ber 
Ye :JG & Apaan S (las Sy 2 pr) Pai af er 
Sae aa Dp Se Ba Dp ad Sa ia aa 


of Oia Ol an UK 3,73 Ol, di Ole 1) 3g ja 
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4 
si sz Hasi 0. 802 


call DL 33 js C3 


“.. e, 


BN Op ai pas ES Ul oh 
Sp doel SA S1 Ip 6 53 2 aa AS PU Ao 


aa Na 


OS (3 Abe YG SN AA SA 5 fo pa “Ju 
Da LN 1 AN Kiai na gang 


ang ea Ke Tan) A3 SU: Su 2 has 


1975. Dari Abu Salamah bin Abdurrahman, dia berkata, bahwa 
Abdullah bin Amr bin Al Ash RA telah menceritakan kepadaku, 
“Rasulullah SAW bersabda kepadaku, “Wahai Abdullah! Bukankah 
telah diberitahukan kepadaku bahwa engkau berpuasa di siang hari 
dan shalat di malam hari” Aku berkata, “Benar, wahai Rasulullah!” 
Beliau bersabda, “Jangan kamu lakukan, berpuasalah dan tinggalkan 
(tidak berpuasa), shalat dan tidurlah, karena sesungguhnya fisikmu 
mempunyai hak atas kamu, kedua matamu mempunyai hak atas kamu, 
istrimu mempunyai hak atas kamu, dan orang yang mengunjungimu 
mempunyai hak atas kamu. Cukuplah bagimu berpuasa 3 hari setiap 
bulan, dan sesungguhnya setiap kebaikan akan dibalas untukmu 
sebanyak 10 kali lipat yang sepertinya. Jika demikian, ia adalah 
puasa sepanjang masa”. Aku memperberat, maka diperberat bagiku. 
Aku berkata, “Wahai Rasulullah! Sesungguhnya aku merasa kuat 
(melakukannya). Beliau bersabda, “Berpuasalah seperti puasa 
Nabiyullah Daud AS, dan jangan lebih dari itu?. Aku berkata, “Wahai 
Rasulullah! Bagaimanakah puasa Nabiyullah Daud AS?” Beliau 
bersabda, “Setengah masa”.” Abdullah berkata setelah usianya lanjut, 
“Seandainya aku menerima keringanan dari Nabi SAW.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab hak fisik dalam hal puasa). Yakni, bagi orang yang 
mengerjakan amalan sunah. Adapun yang dimaksud dengan hak di 
sini adalah sesuatu yang dituntut dari seseorang, baik bersifat wajib 
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maupun sunah. Adapun perkara wajib, maka khusus bagi keadaan 
yang dikhawatirkan akan membawa kebinasaan, dan ini tidak 
dimaksudkan pada pembahasan ini. 


SjaII Aff) 3G! Apai US "gel JI (Bukankah telah diberitahukan 
kepadaku bahwa engkau berpuasa di siang hari dan shalat di malam 
hari). Imam Muslim menambahkan dari riwayat Ikrimah bin Ammar, 
dari Yahya, di yh 3) Ag Pe) S Vk el (Aku berkata, 
“Benar, wahai Nabiyallah, dan aku tidak ingin melakukan hal itu 
kecuali kebaikan.”). Sementara pada bab berikutnya disebutkan, 1 

2. AN ana BL LO aer BL aa Tina SB Ma Tana” ata Aa An Sa ah 
Tg 8 ab! GANGA Gaya Ag Ji Gi ey MIE AI iko S1 Iya) 
(Diberitahukan kepada Rasulullah SAW bahwa aku berkata, “Demi 


Allah! Sungguh aku akan berpuasa di siang hari dan shalat di malam 
hari selama hidupku.”). 


Dalam riwayat An-Nasa'i melalui jalur Muhammad bin Ibrahim 
dari Abu Salamah, dia berkata, c:5 s! ANA RS aa) A1 & Je 
ASIN ORANG GAS Gan iB IP Mada Biebt aeai Di Ja basi 
ad 15 (Abdullah bin Amr berkata kepadaku, “Wahai anak saudaraku! 


Dahulu aku telah bertekad untuk bersungguh-sungguh dengan seluruh 
kemampuanku, hingga aku mengatakan sungguh aku akan berpuasa 
sepanjang masa dan membaca Al Our'an pada setiap malam.”). 
Kemudian pada pembahasan tentang fadha'il Al Our'an (keutamaan- 
keutamaan Al Our'an) disebutkan melalui jalur Mujahid dari Abdullah 
bin Amr, ia berkata, :& Ws WK OS) Lb MI ya & SI 
Ag KS ai JB ag Ie do AN M3 (Bapakku 
menikahkanku dengan seorang wanita yang memiliki garis keturunan 
yang baik, dan ia sangat memperhatikannya. Lalu bapakku bertanya 
kepada wanita itu tentang suaminya, maka ia menjawab, “Ia adalah 
sebaik-baik orang di antara laki-laki, ia belum pernah menginjak 
tempat tidur kami dan belum pernah memeriksa lengan dan dada 
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kami sejak kami mendatanginya.” Bapakku menyebutkan hal itu 
kepada Nabi SAW, maka beliau bersabda kepadaku, “Temuilah aku”. 
Dan, aku pun menemuinya setelah itu...). 
An-Nasa'i, Ibnu Khuzaimah dan Sa'id bin Manshur 
menambahkan melalui jalur lain dari Mujahid, W55 JW 89 
gal Sa LS IS II ai 3 JB lai, oladh la liar BAN 
kah 225 say ai Jk Sa ae Ie en WS 533 (Maka bapakku 
merasa gusar terhadapku seraya berkata, “Istrimu adalah seorang 
wanita, engkau tidak memperhatikannya dan melakukan ini dan itu.” 
Abdullah berkata, “Aku tidak menggubris perkataannya karena 
kekuatan yang aku miliki, maka dia menyebutkannya kepada Nabi 


SAW dan beliau bersabda, “Pertemukan ia denganku" Lalu aku 
mendatangi beliau bersama bapakku.”). 


Dalam riwayat Imam Ahmad melalui jalur ini disebutkan, 5 
Pe Ang dea Je Pal II! SIB! (Kemudian dia berangkat menuju 
Nabi SAW dan mengadukanku). Setelah beberapa bab, akan 
disebutkan melalui jalur Abu Malih dari Abdullah bin Amr, dia 
berkata, 357 & CITG CI6 JSM Ugga melag Ale AI elo Ted 53 (Dia 
menyebutkan kepada Nabi SAW tentang puasaku. Kemudian beliau 
masuk menemuiku, maka aku memberikan bantal kepadanya). 

Setelah satu bab, akan disebutkan melalui jalur Abu Al Abbas 
dari Abdullah bin Amr, (eke1y #pal! Sat BI ak EA elo di 

ag & Jati GB sid (Sampai kepada Nabi SAW bahwa aku 
berpuasa setiap hari dan shalat setiap malam. Mungkin beliau 


mengirim utusan kepadaku atau aku menemuinya). 


Riwayat ini dapat dikompromikan, dimana pada awalnya Amr 
pergi bersama bapaknya menemui Nabi SAW dan berbicara 
kepadanya, akan tetapi Nabi belum memperoleh penjelasan yang 
diinginkan, maka setelah itu beliau mendatangi Abdullah di rumahnya 
untuk mendapat penjelasan yang lebih meyakinkan. 
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Jass y6 ((angan engkau lakukan). Dalam riwayat yang 
disebutkan setelah dua bab diberi tambahan, 4 tim M5 cl 01 ap 
ane (Sesungguhnya apabila engkau melakukan hal itu, maka matamu 


menjadi lemah untuknya). Penafsiran kalimat ini telah dijelaskan pada 
pembahasan tentang tahajud. Dalam riwayat Ibnu Khuzaimah dari 
jalur Hushain, dari Mujahid ditambahkan, 88 32 JO) 34 Jae JSI o! 
Ula 3 ME di EP IS ah SAB al di EP LS uya 
(Sesungguhnya bagi setiap orang yang beramal ada puncak 
kesungguhannya, dan setiap puncak kesungguhan ada masa kelesuan. 
Barangsiapa yang masa kelesuannya kepada sunnahku, maka 
sungguh ia telah mendapat petunjuk: dan barangsiapa yang masa 
kelesuannya pada selain itu, maka sungguh ia telah binasa). 


a IE Or (sesungguhnya bagi orang yang mengunjungimu), 
yakni tamumu. Imam Muslim menambahkan melalui jalur Husain Al 
Mu'allim dari Yahya, W Us 3 03 (Sesungguhnya anakmu 
memiliki hak atasmu). An-Nasa'i memberi tambahan melalui jalur 
Abu Ismail dari Yahya, B'p& Dg Jigar Of cab UP, (mudah-mudahan 
umurmu panjang). Ini iieragalan isyarat mengenai apa yang akan 
dialami oleh Abdullah bin Amr setelah itu, yaitu masa tua dan 
lemahnya fisik, seperti akan dijelaskan. 

Kdi ae 313 “ & Aa ma -JU 33 da s (sesungguhnya aku 
merasa kuat. Beliau Tersabaa “Berpuasalah seperti puasa 
Nabiyullah Daud,”). Riwayat ini disebutkan secara ringkas, karena 
dalam riwayat Husain di atas disebutkan, ai BY Ino s aa ai 
(maka berpuasalah 3 hari setiap Jum'at (yakni ssi pekan)). Lalu 
pada bab sesudahnya akan disebutkan, yi asi) bp —2 (Hendaklah 
engkau berpuasa satu hari dan tidak berpuasa dua hari). Sementara 
dalam riwayat Abu Mulaih disebutkan, 4 —J8 ati zW Pa 3 ea Bui 
LB Da Yg UI Ya di In Ul las Ya an Jp 
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Bis SA JB cal Ja U (Beliau bersabda, “Cukup bagimu tiga hari 

setiap bulan.” Aku berkata, “Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, 
“Lima hari.” Aku berkata, “Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, 
“Tujuh hari.” Aku berkata, “Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, 
“Sembilan hari.” Aku berkata, “Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, 
“Sebelas hari.”) 


Iyadh menjadikan hadits ini sebagai dalil tentang disukainya 
melakukan sesuatu dalam jumlah yang ganjil. Namun, pernyataan ini 
perlu dianalisa, karena apa yang tercantum dalam riwayat Imam 
Muslim melalui jalur Abu Iyadh dari Abdullah bin Amr, &4 U'y an 

JO aa rai ka WI Sei BIO au 
Ia PUS PO aan ad al abi Aa sb Uh Ia FA GA 
SS pa aa IU 3 Aa AT bl BI US ek Up ly ll iii ep JB 
(Beliau bersabda, “Berpuasalah satu hari —yakni pada setiap 10 
hari— dan bagimu pahala hari yang terisa.” Abdullah berkata, 
“Sesungguhnya aku mampu lebih banyak dari itu.” Beliau bersabda, 
“Berpuasalah 2 hari dan bagimu pahala hari yang tersisa.” Abdullah 
berkata, “Sesungguhnya aku mampu lebih banyak dari itu.” Beliau 
bersabda, “Berpuasalah 3 hari dan bagimu pahala hari yang tersisa.” 
Abdullah berkata, “Sesungguhnya aku mampu lebih dari itu.” Beliau 
bersabda, “Berpuasalah 4 hari dan bagimu pahala hari yang tersisa.” 


Abdullah berkata, “Aku mampu lebih dari itu.” Beliau bersabda, 
“Berpuasalah seperti puasa Daud.”). 


Riwayat ini menunjukkan bahwa Nabi SAW memerintahkannya 
untuk berpuasa 3 hari setiap bulan, kemudian 6 hari, kemudian 9 hari, 
kemudian 12 hari, dan kemudian 15 hari. Maka, secara zhahir beliau 
memerintahkan Abdullah untuk berpuasa 3 hari pada setiap bulan. 
Ketika dia mengatakan mampu lebih banyak dari itu, maka Nabi 
menambahkan secara bertahap hingga 15 hari. Maka, masing-masing 
perawi menyebutkan apa yang tidak disebutkan oleh perawi lainnya. 


FATHUL BAARI — 381 


Kesimpulan ini diindikasikan oleh riwayat Atha' bin As-Sa'ib 
dari bapaknya, dari Abdullah bin Amr, dari Abu Daud, 84 Jj «& 


kaiviy (antara saya dengan beliau saling mengembalikan tentang 


kekurangan Jjika beliau melihat apa yang saya sebutkan masih 
kurang, maka beliau menanyakan kembali kepada saya, dan jika saya 
melihat bahwa yang dia sebutkan masih kurang, maka saya 
menanyakan kembali kepadanya -ed)). 


An-Nasa'i menyebutkan dalam riwayat Muhammad bin Ibrahim 
dari Abu Salamah, 3xar FS ya diy KIY! ee (Berpuasalah pada 
hari Senin dan Kamis pada setiap Jum'at (setiap pekan)). 

Terjadi kemusykilan mengenai sabda Nabi, ati 8 eat s ae 

RO “Si ag Ly (berpuasalah sehari dalam setiap 10 hari, maka 
bagimu pahala yang tersisa), dan juga sabda beliau, au 8 pat 3 uya — 
ju AA Oh opa (berpuasalah pada setiap 10 hari sebanyak 2 hari 
dan bagimu pahala hari yang tersisa... dan seterusnya). Karena, hal 
ini berkonsekuensi adanya penambahan amalan dan pengurangan 
pahala. Kemusykilan ini dijawab, bahwa yang dimaksud adalah 
bagimu pahala yang tersisa dinisbatkan kepada penggandaan. Iyadh 
berkata, “Sebagian ulama mengatakan bahwa maksud “Berpuasalah 
sehari dan bagimu pahala hari yang tersisa”, yakni yang tersisa dari 
10 hari. Sedangkan perkataan “Berpuasalah 2 hari dan bagimu pahala 
hari yang tersisa”, yakni yang tersisa dari 20 hari. Sementara maksud 
berpuasa 3 hari, adalah hari yang tersisa dari satu bulan. Hal yang 
mendorong mereka berpendapat demikian adalah, karena tidak 


mungkin semakin banyak amalan dikerjakan sementara pahala 
semakin berkurang.” 


Iyadh menanggapi pendapat ini, bahwasanya pahala yang 
diberikan telah terkumpul dalam semua amal itu, karena yang 
diniatkan adalah puasa sebulan penuh. Ketika Nabi melarangnya 
melakukan hal itu karena rasa sayang terhadapnya, maka pahalanya 
tetap sebagaimana niatnya, baik ia mengerjakan puasa yang banyak 
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-& 


maupun sedikit. Sama seperti penakwilannya mengenai hadits, 4 
alah Uya “YP gaga (niat seorang mukmin lebih baik daripada 
amalannya), yakni pahala niatnya lebih banyak daripada pahala 
amalannya, sebab niat dapat menjangkau hal-hal yang tidak dapat ia 
lakukan. Hadits yang disebutkan adalah lemah, sebagaimana yang 


disebutkan dalam Musnad Asy-Syihab, sedangkan penakwilan tersebut 
tidak mengapa. 


Ada pula kemungkinan hadits tersebut dipahami sebagaimana 
makna zhahirnya. Sebab, setiap kali puasa bertambah, maka 
bertambah pula kesulitan yang dihadapi, dan ini berakibat terlepasnya 
sebagian pahala dari ibadah-ibadah lain yang tidak dapat dikerjakan 
akibat puasa, sehingga pahala menjadi berkurang ditinjau dari sisi ini. 
Di samping itu, kalimat dalam hadits “Berpuasalah 4 hari dan bagimu 
pahala hari yang tersisa” menolak pengertian pertama, karena 
pemahaman tersebut berkonsekuensi untuk mengatakan “Dan bagimu 
pahala empat puluh”, sementara pada hadits itu sendiri telah dibatasi 
dengan menyebutkan “bulan”, dan satu bulan tidak mungkin 
berjumlah 40 hari. Demikian pula lafazh yang tercantum dalam 
riwayat lain An-Nasa'i melalui jalur Ibnu Abi Rabi'ah dari Abdullah 
bin Amr dengan lafazh, ta us Pe uu Ai Bas 1G En ad 
(Berpuasalah sehari untuk setiap 1 0 hari dan bagimu pahala 9 hari). 
Kemudian disebutkan, al ws Pt ah Wp Ai ka Ss: cs (Pada 


setiap 9 hari Ji sesehasalah / sehari dan bagimu pahala 8 hari 
tersebut). Lalu dikatakan, 3ar-J! Sus "pi SU4 Lag abi kl JS gp (Pada 
setiap 8 hari satu hari Perbuasolahi dan bagimu pahala 7 hari). Ini 
berlangsung hingga beliau mengatakan, W'y "a31, bp — (Hendaklah 
engkau berpuasa sehari dan tidak berpuasa sahara, 


An-Nasa'i meriwayatkan pula dari jalur Syu'aib bin Muhammad 
bin Abdullah bin Amr, dari kakeknya dengan lafazh, '# Ie, bg 2 


Pa 
4 


pu ah na JB 3) MB dk PL Uh yag ep -Jb 1333 - Byas 
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its 'xi wU, (Beliau bersabda, “Berpuasalah satu hari dan bagimu 


pahala 10 hari.” Aku berkata, “Tambahkan untukku!” Beliau 
bersabda, “Berpuasalah 2 hari dan bagimu pahala 9 hari.” Aku 
berkata, “Tambahkanlah untukku!” Beliau bersabda, “Berpuasalah 3 
hari dan bagimu pahala delapan hari.”). Riwayat ini secara tegas 
menolak pengertian pertama. 


ae 3 5 Y3 ((angan engkau melebihkan dari itu), yakni 
melebihkan dari puasa Daud. Imam Ahmad dan selainnya 
menambahkan dari riwayat Mujahid, dd 38 J8 (Aku berkata, “Aku 
telah menerimanya.”). 

Ag ad Jo GD 2) LIS SS YM jl AAS 
(Abdullah berkata setelah lanjut usia, “Aduhai, saandainya aku 
menerima keringanan Nabi SAW.”). Imam An-Nawawi berkata, 
“Maknanya adalah, sesungguhnya dia telah tua dan tidak mampu 
melakukan apa yang telah menjadi komitmennya di hadapan 
Rasulullah SAW, maka dia merasa sulit untuk mengerjakannya. 
Namun, dia tidak mau meninggalkannya, karena hal itu telah menjadi 
komitmennya, bahkan dia hanya melakukan sedikit keringanan, 
seperti akan disebutkan pada riwayat Hushain, Lab A1 KS OS 
SA PU la sg Ji G3 yak Il aki Jah GUA ANN Dls fyi 3 
Je Bp an Ya an Ja asep LA DA DN pa 0 cal 
ot Il We Dl S1 al (Ketika telah lemah dan tua, Abdullah 
berpuasa pada sejumlah hari berturut-turut, kemudian tidak berpuasa 
sama seperti hari dimana dia berpuasa, sehingga kondisinya menjadi 
kuat. Dia biasa mengatakan, “Seandainya aku menerima keringanan 
dari Rasulullah SAW, niscaya itu lebih aku sukai dari apa yang aku 


lakukan. Akan tetapi aku berpisah dengannya dalam suatu urusan 
yang aku tidak suka menyelisihinya pada urusan lain.”). 
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56. Puasa Sepanjang Masa (Shaum Ad-Dahr) 


paka MR yh Ke ae 0 Kal LAN aj kata Ya 
MB SAY Dn, Sal ag da ut Up Al JG 
Sp Jb Pane Aoa dea G JI PAN, 
op et OS KA Ip ah 2 35 Chest, bas WI SEL 
5 gai at s 3 AU ge Ja APE jan ES 
Bp JA BN AB Lon Jah es 2 3 


23 2 3 


Ken Nag SM Aa 595 bo 3 Xp ja, Ui (ai -JU 
Ang AE le Ja SS La Jani 2 s! HB Aa 
Oa YA 


1976. Dari Sa'id bin Al Musayyab dan Abu Salamah bin 
Abdurrahman bahwa Abdullah bin Amr berkata, “Diberitahukan 
kepada Rasulullah SAW bahwa aku berkata, “Demi Allah! Sungguh 
aku akan berpuasa di siang hari dan shalat di malam hari selama aku 
hidup”. Aku berkata kepada beliau, “Sungguh aku telah mengatakan 
demikian, dimana bapak dan ibuku sebagai tebusannya”. Beliau 
bersabda, “Sesungguhnya engkau tidak mampu melakukan hal itu, 
hendaklah engkau sekali berpuasa dan sekali tidak berpuasa, serta 
shalat dan tidurlah. Berpuasalah 3 hari setiap bulan, karena 
sesungguhnya kebaikan dilipatgandakan sebanyak 10 kali yang 
sepertinya, dan yang demikian itu sama seperti puasa sepanjang 
masa”. Aku berkata, “Sesungguhnya aku mampu lebih dari itu”. Beliau 
bersabda, “Hendaklah engkau sehari berpuasa dan sehari tidak 
berpuasa. Yang demikian itu adalah puasa Nabi Daud alaihissalam, 
dan ini adalah puasa yang paling utama”. Aku berkata, 
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“Sesungguhnya aku mampu lebih dari itu”. Nabi SAW bersabda, 


, » 


“Tidak ada yang lebih utama dari itu”. 


Keterangan Hadits: 

(Bab puasa sepanjang masa). Yakni, apakah puasa seperti ini 
disyariatkan atau tidak? Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Imam 
Bukhari tidak menyatakan hukum persoalan ini secara tekstual, karena 
adanya pertentangan antara dalil-dalil, dan adanya kemungkinan 
larangan tersebut khusus bagi Abdullah, karena Nabi SAW telah 
diberi pengetahuan mengenai keadaannya di masa mendatang. Dalam 
hal ini, termasuk mereka yang mendapatkan efek buruk akibat 
berpuasa terus menerus. Sedangkan selain mereka tetap 
diperbolehkan, berdasarkan dalil yang bersifat umum mengenai 
motivasi berpuasa secara mutlak, seperti akan dijelaskan pada 
pembahasan tentang jihad dari hadits Abu Sa'id, dari Nabi SAW, wp 
J3 P3 A1 A6 dit de D Wp ple (Barangsiapa berpuasa di jalan 
Allah niscaya Allah akan menjauhkan wajahnya dari neraka).” 

3 Sal Y WB (karena sesungguhnya engkau tidak mampu 
melakukan hal itu). Ada kemungkinan yang dimaksud adalah kondisi 
buruk yang telah diketahui oleh Nabi berdasarkan sikap beliau yang 
membebani dan menyulitkan diri sendiri dengan hal tersebut. Ada 
pula kemungkinan yang dimaksud adalah keadaan yang akan 
dialaminya setelah tua dan lemah. Nabi SAW tidak menyukai jika 
Abdullah membuat komitmen atas dirinya untuk melakukan suatu 


ibadah tetapi kemudian meninggalkannya, karena syariat mencela 
orang yang berbuat demikian. 


PU olao Ya (sama seperti puasa sepanjang masa). 
Konsekuensinya bahwa keserupaan di sini tidak mengharuskan 


adanya persamaan dari segala sisi, sebab yang dimaksud di sini adalah 
dasar penggandaan pahala, bukan penggandaan akibat suatu 
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perbuatan. Akan tetapi bisa dikatakan kepada pelakunya bahwa ia 
puasa sepanjang masa ditinjau dalam konteks majaz. 


3 en Jkasi Y (Tidak ada yang lebih utama dari itu). Dalam hal 
ini tidak ada penafian persamaan secara tegas. Akan tetapi, lafazh 
dalam riwayat tentang shalat malam melalui jalur Amr bin Aus dari 
Abdullah bin Amr, 595 alxo di (Jl pall L&1 (Puasa yang paling 
disukai Allah adalah puasa Daud), menetapkan bahwa puasa Nabi 
Daud lebih utama secara mutlak. 


Imam At-Tirmidzi meriwayatkan melalui jalur Jain dari Abu Al 
Abbas, dari Abdullah bin Amr dengan lafazh, 593 ale alkali (kasi 


(Puasa yang paling utama adalah puasa Nabi Daud). Imam Muslim 
juga meriwayatkan demikian melalui jalur Abu Iyadh dari Abdullah. 
Hal itu berkonsekuensi bahwa puasa yang memiliki kelebihan seperti 
itu adalah lebih utama. Masalah ini akan diterangkan secara mendetail 
pada bab berikutnya. 


57. Hak Keluarga (Istri) dalam Puasa 


Hal ini diriwayatkan oleh Abu Juhaifah RA dari Nabi SAW. 


£ P3 - 
2 Or . 3G 3. 0 £ s 


AN AP pam AA AG ab ul o ye Ab Sena AAN 
Kanal Sa lan atuk uda aa yaa 
Y Er af ai Ea Un NY Ep JA Tel 


- 
og 


Ip dab Ula UI Op 4 “33 2 at ah Se Opsi 
Abe Geas 2JB SMU SAN AL JG aka ole Un nan 
Y, Lag ag Lag 2 os -JG ang -JE SE da 33 
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re AN #2 JB MS ola dua BAY Dn 
Gan Yi PN TRI Ga Ana BBI ea 
AMI as oa Ce ilang ala lo Gl JB (AYI elo S3 


om. 


(487) 


1977. Dari Ibnu Juraij, aku mendengar dari Atha' bahwasanya 
Abu Al Abbas Asy-Sya'ir (seorang penyair) mengabarkan kepadanya 
bahwa ia mendengar Abdullah bin Amr RA berkata, “Telah sampai 
(kabar) kepada Nabi SAW bahwa aku berpuasa terus-menerus (setiap 
hari), dan aku shalat di malan hari. Maka, apakah beliau mengirim 
utusan kepadaku atau mungkin aku menemuinya. Beliau bersabda, 
“Bukankah telah dikabarkan kepadaku bahwasanya engkau berpuasa 
dan tidak pernah meninggalkannya, serta shalat? Hendaklah engkau 
sehari berpuasa dan sehari tidak berpuasa, serta shalat dan tidurlah. 
Sesungguhnya bagi kedua matamu ada bagian atasmu, bagi dirimu 
dan keluargamu (istrimu) ada bagian atasmu'.” Abdullah berkata, 
“Sesungguhnya aku memiliki kemampuan tentang itu.” Beliau 
bersabda, “Berpuasalah seperti puasa Nabi Daud alaihissalam.” 
Abdullah berkata, “Bagaimana?” Beliau bersabda, “Beliau berpuasa 
sehari dan tidak berpuasa sehari, dan tidak lari apabila bertemu 
musuh (di medan perang)” Dia mengatakan, “Perkenankanlah 
untukku hal ini, wahai Nabi Allah!” Atha' berkata, “Aku tidak tahu 
bagaimana beliau menyebut puasa selamanya, dan Nabi SAW 
bersabda, “Tidak ada puasa bagi yang berpuasa selama-lamanya', 
sebanyak dua kali.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab hak keluarga Jistri) dalam puasa. Hal ini diriwayatkan 
oleh Abu Juhaifah dari Nabi SAW). Maksudnya adalah, hadits Abu 
Juhaifah pada kisah Salman dan Abu Darda' yang telah disebutkan 
pada lima bab sebelumnya. Di dalam hadits tersebut terdapat 
perkataan Salman kepada Abu Thalhah, Lis Us wa oy, ! 
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(Sesungguhnya keluargamu fistrimu) memiliki hak atas kamu). Lalu 
Nabi SAW menyetujuinya dalam hal tersebut. 


awali 3 Lal S ag ae Ko Ai ai (telah sampai (kabar) 
kepada Nabi SAW bahwa aku berpuasa terus-menerus). Sebagaimana 
yang telah disebutkan bahwa orang yang menyampaikan berita itu 
kepada Nabi SAW adalah Amr bin Al Ash. 


bas wa (ada bagian atasmu). Demikian disebutkan pada dua 
tempat, yakni dengan lafazh &- (bagian), begitu pula dalam riwayat 


Imam Muslim. Sementara dalam riwayat Al Ismaili disebutkan 
dengan lafazh W- (hak). Kemudian dalam riwayat Al Ismaili dan 


Imam Muslim terdapat tambahan, '#! Wj UW'y abi 8 pas 1 aa “3 
1x3! (Berpuasalah sehari dalam setiap 10 hari dan bagimu pahala 9 
hari: 

OK s3 se! (sesungguhnya aku mampu untuk itu), yakni aku 
emak berpuasa setiap hari terus-menerus. Dalam riwayat 
Imam Muslim disebutkan, &! (4 U Ws 9 SP Gel 
(Sesungguhnya aku mendapati Griki lebih huat dari itu, Wahai Nabi 
Allah!). 


na -Ju (Dia berkata, “Bagaimana?”). Dalam riwayat Imam 
Muslim disebutkan, & PATI NIA OS LS (Bagaimanakah Nabi 
Daud berpuasa, wahai Nabi Allah?). 

SA IS '& Y5 (dan tidak lari apabila bertemu musuh). An-Nasa'i 
menambahkan melalui jalur Muhammad bin Ibrahim dari Abu 
Salamah, Hibu H 165 1515 (Apabila berjanji, beliau tidak pernah 
mengingkari). Namun, kalimat ini tidak saya temukan dalam riwayat 
melalui jalur ini. Akan tetapi kalimat tersebut sesuai dengan 


pembahasan dan isyarat bahwa penyebab larangan tersebut adalah 
kekhawatiran tidak mampu melakukan apa yang menjadi keharusan. 
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Hal itu sama seperti orang yang berjanji dan tidak menepatinya. 
Sebagaimana kalimat “Dan tidak lari apabila bertemu musuh” 
mengisyaratkan hikmah sehari berpuasa dan sehari tidak berpuasa. 


Al Khaththabi berkata, “Kesimpulan dari kisah Abdullah bin 
Amr adalah bahwa Allah tidak hanya menetapkan ibadah puasa bagi 
hamba-Nya, tetapi juga menetapkan ibadah yang lain. Apabila 
seseorang mengerahkan seluruh kemampuannya untuk berpuasa, 
maka ia akan mengurangi ibadah yang lainnya. Maka, yang lebih 
utama adalah bersikap sederhana dalam puasa agar tersisa kekuatan 
untuk melakukan ibadah yang lain. Hal ini diisyaratkan oleh sabda 
beliau SAW tentang Nabi Daud alaihissalam, OS BI (BI 91 BY OS) 
gadi JS jail 345 (Beliau tidak lari apabila bertemu (musuh), 
sebab beliau mengumpulkan kekuatan dengan tidak berpuasa untuk 
berjihad). 

Er olao S5 HS S3 Y (Aku tidak tahu bagaimana beliau 
menyebutkan puasa selamanya). Yakni, Atha' tidak mengingat 
bagaimana proses pencantuman puasa selamanya pada kisah ini, tetapi 
dia hanya mengingat dalam kisah itu bahwa Nabi SAW bersabda, Y 
TI ole ya le (Tidak ada puasa bagi orang yang berpuasa 
selamanya). 

Riwayat ini dijadikan dalil tentang tidak disukainya 
mengerjakan puasa sepanjang masa. Bahkan Ibnu At-Tin berdalil 


dengan hadits tersebut untuk menyatakan bahwa puasa sepanjang 
masa adalah makruh (tidak disukai) dilihat dari beberapa segi: 


1. Larangan Nabi SAW untuk tidak berpuasa melebihi puasa Nabi 
Daud. 


2. Perintah beliau untuk berpuasa sehari dan tidak berpuasa pada 
hari berikutnya, demikian seterusnya. 
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3. Berdasarkan sabda beliau, WV3 "4 Kali Y (Tidak ada yang lebih 


utama dari itu), dan doa beliau yang memohon kebinasaan bagi 
orang yang berpuasa sepanjang masa. 


Ada pendapat yang mengatakan bahwa makna kalimat “Tidak 
ada puasa' ? adalah penafian, yakni ia tidak berpuasa, seperti firman- 
Nya, Ie Y 9 Dale ya (tidak bersedekah dan tidak shalat). Adapun 


lafazh pada hadits Abu Oatadah yang diriwayatkan Imam Muslim 
ketika beliau SAW ditanya tentang puasa sepanjang masa adalah, 
Ski Y5 ae Y (tidak ada puasa dan tidak ada berbuka (tidak 


berpuasa)), atau ssi by ale U (tidak mengerjakan puasa dan tidak 
berbuka (tidak puasaJ), dan dalam riwayat At-Tirmidzi disebutkan, S 
adi ag 2 (la tidak berpuasa dan tidak pula berbuka (tidak 


berpuasa)). Itu adalah keraguan dari salah seorang perawi, namun 
keduanya memiliki makna yang sama. Adapun maksud penafian 
tersebut adalah, ia tidak mendapatkan pahala puasa karena 
penyelisihan yang dilakukannya, dan tidak pula meninggalkan puasa 
karena menahan diri dari makan dan minum serta semua yang 
membatalkan puasa. Pendapat yang menyatakan bahwa puasa 
sepanjang masa adalah makruh secara mutlak, dikemukakan oleh 
Ishag dan pengikut madzhab Zhahiri, serta salah satu pendapat yang 
dinukil dari Imam Ahmad. Sementara Ibnu Hazm mengatakan haram. 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan melalui sanad yang shahih dari 
Ibnu Amr Asy- Matan, dia berkata, 3963 368 NI Apa Ver) Ol ab ak 


.83 


s P3 Tj ys df pi Jar 43 8 adl (Telah sampai kepada Umar bahwa 


seseorang berpuasa sepanjang masa, maka dia mendatangi dan 
memukulnya seraya berkata, “Makanlah, wahai orang yang berpuasa 
sepanjang masa.”). Dari jalur Abu Ishag bahwa Abdurrahman bin 
Abu Nu'aim biasa berpuasa sepanjang masa, maka Amr bin Maimun 
berkata, “Apabila orang ini dilihat oleh para sahabat Muhammad, 
niscaya mereka akan merajamnya.” Para pendukung pendapat ini 
berhujjah pula dengan hadits Abu Musa yang dinisbatkan kepada Nabi 
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SAW, edm KeTag Pra Ala enam BU! ale ya (Barangsiapa berpuasa 
sepanjang masa, maka neraka Jahanam menjadi sempit atasnya dan 
tangannya dibelenggu). Hadits ini diriwayatkan oleh Imam Ahmad, 
An-Nasa'i, Ibnu Khuzaimah dan Ibnu Hibban. Adapun makna zhahir 
riwayat ini adalah bahwasanya neraka Jahanam menyempit sehingga 
ia terkepung di dalamnya karena sikapnya yang membebani diri dan 
benci terhadap Sunnah Nabi SAW, serta yakin bahwa selain 
Sunnahnya adalah lebih utama. Hal ini berkonsekuensi larangan yang 
keras sehingga hukumnya adalah haram. 


Pendapat yang memakruhkan secara mutlak dikemukakan oleh 
Ibnu Al Arabi dari ulama madzhab Maliki. Dia berkata, “Apabila 
makna kalimat “Tidak ada puasa bagi yang berpuasa sepanjang 
masa? adalah permohonan, maka sungguh celaka bagi mereka yang 
didoakan oleh Nabi SAW agar binasa. Sedangkan jika bermakna 
berita, maka sungguh celaka orang yang dikabarkan oleh Rasulullah 
SAW bahwa ia tidak berpuasa. Apabila ia tidak berpuasa dalam 
pandangan syar'i, maka ia tidak mendapatkan pahala, berdasarkan 
kebenaran sabda beliau SAW yang telah menafikan puasa darinya dan 
keutamaannya. Bagaimana seseorang mencari keutamaan dalam 
urusan yang telah dinafikan Nabi SAW?” 


Sebagian ulama membolehkan berpuasa sepanjang masa. 
Mereka memahami hadits-hadits yang melarang khusus bagi mereka 
yang berpuasa sepanjang masa dalam arti yang sebenarnya, sebab 
dengan demikian termasuk juga hari-hari yang diharamkan untuk 
berpuasa, seperti dua hari raya. Ini adalah pendapat yang dipilih oleh 
Ibnu Mundzir dan sebagian ulama yang lain. Pendapat serupa telah 
dinukil pula dari Aisyah. Akan tetapi, pendapat ini kurang tepat, sebab 
Nabi telah bersabda sebagai jawaban terhadap pertanyaan seseorang 
tentang puasa sepanjang masa, ssi Y3 ole Y (Ja tidak berpuasa dan 


tidak pula berbuka (tidak berpuasa )). 


Ini adalah pemberitahuan bahwa perbuatan itu tidak 
mendatangkan pahala dan tidak juga mengakibatkan dosa. 
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Barangsiapa berpuasa pada hari-hari yang diharamkan, maka ia tidak 
dikatakan seperti itu. Karena, bagi mereka yang memperbolehkan 
puasa sepanjang masa kecuali hari-hari yang diharamkan puasa, 
berarti ia melakukan apa yang disukai sekaligus diharamkan. Di 
samping itu, hari-hari yang diharamkan untuk berpuasa telah 
dikecualikan oleh syariat dan dilarang untuk mengerjakannya. 
Kedudukannya sama seperti malam dan hari-hari haid, yang tidak 
masuk dalam cakupan pertanyaan bagi orang yang mengetahui bahwa 
puasa pada hari-hari itu adalah haram. Selain itu, tidak baik memberi 
jawaban “Ja tidak berpuasa dan tidak pula meninggalkan puasa” jika 
orang yang bertanya tidak mengetahui keharamannya. 


Sebagian ulama berpendapat tentang disukainya berpuasa 
sepanjang masa bagi mereka yang mampu dan tidak melalaikan hak- 
hak yang lain. Ini merupakan pendapat jumhur ulama. As-Subki 
berkata, “Para ulama madzhab kami tidak menyukai puasa sepanjang 
masa bagi yang melalaikan hak-hak lain. Tapi mereka tidak 
menjelaskan apakah yang dimaksud adalah hak yang bersifat wajib 
atau sunah. Namun, cukup beralasan jika dikatakan apabila seseorang 
melalaikan hak yang wajib karena berpuasa sepanjang masa, maka 
hukumnya adalah haram, sedangkan apabila diketahui ia melalaikan 
hak yang bersifat sunah namun lebih utama daripada puasa sepanjang 
masa, maka hukumnya adalah makruh, dan apabila kedudukannya 
sejajar, maka tidak dimakruhkan.” 


Pendapat yang demikian itu disinyalir oleh Ibnu Khuzaimah, dia 

memberi judul hadits ini, “Alasan mengapa Nabi SAW melarang 

puasa sepanjang masa”. Lalu dia menyebutkan hadits, Ws Ted 15! 

Ska Tapi UG aah (Apabila engkau melakukan hal itu, niscaya 
engkau telah memaksakan matamu dan melemahkan badanmu). 

Di antara alasan yang mereka kemukakan adalah hadits Hamzah 

bin Amr, karena sesungguhnya pada sebagian jalur periwayatannya 


yang dikutip Imam Muslim menyebutkan, “Sesungguhnya dia 
berkata, “Wahai Rasulullah, sesungguhnya aku berpuasa setiap 
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hari” Mereka memahami sabda beliau kepada Abdullah bin Amr 
“Tidak ada yang lebih utama dari itu”, yakni bagimu. Maka, mereka 
memasukkan dalam hukum tersebut semua orang yang keadaannya 
sama seperti Abdullah, yaitu mereka yang berat melakukannya dan 
melalaikan sebagian kewajiban. Oleh sebab itu, Nabi SAW tidak 
melarang Hamzah untuk mengerjakan puasa setiap hari. Apabila 
perbuatan tersebut terlarang, niscaya Nabi SAW akan 
menjelaskannya. Argumentasi ini ditanggapi bahwa pertanyaan 
Hamzah hanya berkenaan dengan puasa saat safar, bukan mengenai 
puasa sepanjang masa. Pernyataan “berpuasa setiap hari” tidak mesti 
bermakna puasa sepanjang masa. Usamah bin Zaid pernah berkata, 
“Sesungguhnya beliau SAW berpuasa tiap hari hingga dikatakan, 
Beliau tidak berbuka'” (Diriwayatkan oleh Imam Ahmad). 
Sementara telah diketahui secara umum bahwa Nabi SAW tidak 
berpuasa sepanjang masa. Dengan demikian, pernyataan “puasa setiap 
hari” tidak mesti bermakna puasa sepanjang masa. Kemudian mereka 
menjawab hadits Abu Musa —yang telah disebutkan- bahwa makna 
“dipersempit untuknya”, yakni ia tidak akan memasukinya. 
Penakwilan ini dinukil oleh Al Atsram dari Musaddad, lalu beliau 
menukil pula bantahannya dari Ahmad. 


Ibnu Khuzaimah berkata, “Aku menanyakan hadits ini kepada 
Al Muzani, dia menjawab, “Maksudnya adalah neraka dipersempit 
untuknya sehingga ia tidak dapat memasukinya”. Namun, ini tidak 
mesti dipahami sebagaimana makna lahiriahnya, sebab barangsiapa 
yang amalan dan ketaatannya bertambah di sisi Allah, niscaya akan 
semakin bertambah pula kemuliaannya. Penakwilan ini didukung oleh 
sejumlah ulama, di antaranya Al Ghazali. Mereka mengatakan, 
“Penakwilan tersebut mempunyai kesesuaian, karena orang yang 
berpuasa telah mempersempit jalan syahwat bagi dirinya, sehingga 
Allah mempersempit neraka untuknya, bahkan tidak ada lagi tempat 
bagi syahwat dalam dirinya, karena ia selalu beribadah”. 


Pendapat tersebut juga dibantah, bahwa tidak semua amal shalih 
yang dilakukan secara berlebihan semakin mendekatkan pelakukanya 
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di sisi Allah. Bahkan banyak amal shalih yang dilakukan secara 
berlebihan justru semakin menjauhkan pelakunya dari Allah, seperti 
shalat pada waktu-waktu yang tidak disukai. Pendapat yang lebih tepat 
adalah memberlakukan hadits tersebut sebagaimana makna zhahirnya, 
dan memahaminya khusus bagi yang melalaikan kewajiban akibat 
berpuasa, maka ia akan mendapat ancaman tersebut. Hal ini tidak 
bertentangan dengan kaidah yang disebutkan Al Muzani. 


Di antara hujjah mereka adalah sabda Nabi SAW pada sebagian 
jalur periwayatan hadits di bab ini, ad Ia ws: 4 Bui 8. 5 yaa Kendali og 


AU (Sesungguhnya kebaikan dilipatgandakan 10 kali sepertinya, dan 


yang demikian itu sama seperti puasa sepanjang masa), dan sabda 
beliau SAW dalam riwayat Imam Muslim, ya ta hay Una ole ya 


KN aw WS Jk (Barangsiapa berpuasa Ramadhan lalu 


mengiringinya dengan puasa selama 6 hari di bulan Syawal, maka 
seakan-akan ia telah berpuasa sepanjang masa). 


Menurut mereka, hal ini menunjukkan bahwa puasa sepanjang 
masa adalah lebih utama daripada apa yang diserupakan dengannya. 
Namun, argumentasi ini ditanggapi bahwa penyerupaan dalam perkara 
yang masih dalam perkiraan tidak berarti hal itu diperbolehkan, 
apalagi sampai pada derajat disukai (mustahab). Bahkan, yang 
dimaksud adalah adanya pahala seperti pahala puasa sepanjang masa, 
seandainya ada syariat berpuasa 360 hari. Sementara telah diketahui 
bahwa seorang mukallaf tidak boleh berbuasa pada semua hari dalam 
setahun, maka penyerupaan itu tidak menunjukkan adanya keutamaan 
puasa sepanjang masa dari segala segi. 


Para ulama yang membolehkan berpuasa sepanjang masa 
berbeda pendapat dalam hal apakah itu lebih utama, atau puasa sehari 
dan tidak berpuasa sehari justru yang lebih utama? Sebagian ulama 
menyatakan dengan tegas bahwa puasa sepanjang masa lebih utama, 
sebab amalan dan pahalanya lebih banyak: dan sesuatu yang memiliki 
pahala lebih banyak, maka balasannya lebih banyak pula. Demikian 
pendapat yang ditegaskan Al Ghazali, hanya saja dia memberi 
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persyaratan agar tidak berpuasa pada hari-hari yang dilarang untuk 
berpuasa, serta bukan karena tidak senang terhadap Sunnah, dimana ia 
menjadikan puasa sebagai tameng bagi dirinya. Apabila hal-hal itu 
tidak ada, maka puasa adalah amalan yang paling utama, 
memperbanyak puasa berarti menambah keutamaan. 


Ibnu Dagig Al Id menanggapi pendapat Al Ghazali, bahwa 
semua amalan, sisi maslahat (kebaikan) dan mafsadat (kerusakan)nya 
saling tarik-menarik. Kadar anjuran dan larangan suatu amalan juga 
tidak pasti. . Pernyataan bahwa bertambahnya pahala karena 
bertambahnya amalan itu bertentangan jika mengurangi hak yang lain. 
Maka, dalam hal ini lebih baik menyerahkannya kepada syariat dan 
indikasi makna zhahir sabda Nabi, &85 2 Jkadi Y (Tidak ada yang 
lebih utama daripada itu), serta sabda beliau, &! AS) alaali AI 
(Sesungguhnya ia adalah puasa yang paling disukai Allah). 


Segolongan ulama lain —di antaranya Al Mutawalli dari 
kalangan madzhab Syafi'i— mengatakan bahwa puasa Daud itu lebih 
utama. Ini merupakan makna zhahir hadits tersebut. Di samping itu, 
ditinjau dari makna bahwa puasa sepanjang masa terkadang 
menjadikan seseorang melalaikan sebagian kewajibannya. Begitu pula 
orang yang biasa melakukannya, akan menyulitkan dirinya, bahkan 
mengurangi nafsu makan, dan kebutuhannya untuk makan atau 
minum di siang hari, lalu ia akan terbiasa makan di malam hari 
sehingga menimbulkan tabiat yang menyalahi manusia pada 
umumnya. Berbeda dengan orang yang sehari berpuasa dan sehari 
tidak berpuasa. Dalam hal ini, ia berpindah dari berpuasa kepada tidak 
berpuasa dan sebaliknya. 


Imam At-Tirmidzi menukil dari sebagian ulama bahwa yang 
demikian itu merupakan puasa yang paling sulit. Di samping itu, pada 
umumnya tidak ada kewajiban lain yang terabaikan, seperti telah 
diisyaratkan sehubungan dengan pribadi Nabi Daud alaihissalam yang 
tidak lari apabila bertemu musuh di medan perang, karena di antara 
penyebab seseorang melarikan diri adalah lemahnya jasmani, dan 
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tidak diragukan lagi bila berpuasa setiap hari dapat melemahkan 
badan. Atas dasar ini dipahami perkataan Ibnu Mas'ud berdasarkan 
apa yang diriwayatkan oleh Sa'id bin Manshur dengan sanad yang 
Shahih, bahwasanya dikatakan, “Sesungguhnya engkau sangat sedikit 
berpuasa”. Dia menjawab, “Sesungguhnya aku khawatir (puasa) akan 
melemahkanku sehingga tidak bisa membaca Al Our'an, sementara 
membaca Al Our'an lebih aku sukai daripada berpuasa”. 


Benar, apabila seseorang tidak melalaikan satupun amalan 
shalih akibat mengerjakan puasa serta tidak melalaikan kewajiban- 
kewajiban yang dituntut darinya, maka tidak mustahil bila berpuasa 
sepanjang masa baginya adalah lebih utama. Pandangan ini disitir oleh 
Ibnu Khuzaimah, dimana dia memberi judul hadits ini, “Dalil bahwa 
puasa Nabi Daud dikatakan sebagai puasa yang paling baik serta 
paling disukai Allah, karena pelakunya memenuhi hak-hak dirinya, 
keluarganya serta orang yang mengunjunginya pada hari-hari dimana 
ia tidak berpuasa, berbeda dengan orang yang berpuasa setiap hari”. 


Keterangan ini memberi asumsi bahwa orang yang tidak 
mendapatkan efek buruk pada dirinya serta tidak melalaikan 
pemenuhan suatu hak, maka puasa sepanjang masa adalah lebih 
utama. Atas dasar ini maka hukumnya berbeda-beda, sesuai perbedaan 
individu dan kondisi. Barangsiapa yang keadaannya mengharuskan 
dirinya memperbanyak puasa, maka hendaklah ia berpuasa lebih 
banyak, dan barangsiapa yang keadaannya mengharuskan dirinya 
untuk lebih banyak tidak berpuasa, maka hendaklah ia berbuat 
demikian. Sedangkan orang yang keadaannya berada di antara 
keduanya, maka ia pun dapat menggabungkan antara berpuasa dan 
tidak. Bahkan, bagi individu tertentu terkadang hukum puasa berbeda 
baginya dari waktu ke waktu. Demikianlah pendapat yang 
diisyaratkan oleh Imam Al Ghazali. 
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58. Sehari Berpuasa dan Sehari Tidak 


Ma JB Spa Ya Aa Fi 


P3 


na La Ig Aa la Na 2 his 
B3 ag ja UI ee JB Sd an 

- Phone Bu TO mata Me Naa 
Dae epatad aah hn ja 


1978. Dari Syu'bah, dari Mughirah, dia berkata, Aku mendengar 
Mujahid meriwayatkan dari Abdullah bin Amr RA, dari Nabi SAW, 
beliau bersabda, “Berpuasalah tiga hari setiap bulan.” Abdullah 
berkata, “Aku mampu lebih dari itu.” Hal demikian terus berlangsung 
hingga beliau bersabda, “Hendaklah engkau sehari berpuasa dan 
sehari tidak.” Beliau bersabda, “Bacalah (khatamkan) Al Our'an 
(sekali) setiap bulan.” Dia berkata, “Aku mampu lebih dari itu.” Hal 
itu terus berlangsung hingga Nabi SAW bersabda, “Pada setiap tiga 
hari.” 


C 


ie — te 


Keterangan: 


(Bab sehari berpuasa dan sehari tidak). Dalam bab ini 
disebutkan hadits Abdullah bin Amr melalui jalur Syu'bah dari 
Mughirah, dari Mujahid secara ringkas. Lalu dia meriwayatkan dalam 
pembahasan tertang fadha'il Al Our'an (keutamaan-keutamaan Al 
Our'an) melalui jalur Abu Awanah dari Mughirah secara panjang 
lebar. 


59, Puasa Daud Alaihissalam 
z2 2 Ana Oa ah Ea 0 LN : £ 0 0. 
KAA OS SI Gan UI Ka 2 AU ala LP 
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3 AE oi AE Sp AI KE Lan IE LAS 3 OS 
5 Ni ang aa & G g .. - or x 8, " “ “ Too X0. A 
S3 pall ea Dl eag ul de SA JB JG Laga Hi 
Ati AN SA WS AB) US JB gai rela JIN 
A 03“ 0. Jo e Aa Be 2 0 5 - 4 2 
Kia Cl AI PP ebi Pre Sa n) ole ni ale Y Gal 
2 an an “Cg Pap Ke Pe CL ha ae UK Moh DT 
paman US cdi Ala 5915 OP mad "JB 3 ya AN Eh PO 
MENPAN Up ja Uh 
1979. Dari Habib bin Abi Tsabit, dia berkata: Aku mendengar 
Abu Al Abbas Al Makki —seorang penyair dan tidak dituduh 
berdusta dalam pembicaraannya— berkata: Aku mendengar Abdullah 
bin Amr bin Al Ash RA berkata, “Nabi SAW bersabda, 
“Sesungguhnya engkau berpuasa sepanjang masa dan shalat di 
malam hari”. Aku berkata, “Benar”. Beliau bersabda, “Sesungguhnya 
apabila engkau melakukan hal itu, niscaya akan memaksakan mata 
dan melemahkan badan. Tidak ada puasa bagi yang berpuasa 
sepanjang masa. Puasa tiga hari adalah puasa sepanjang masa”. Aku 
berkata, “Sesungguhnya aku mampu lebih dari itu”. Beliau bersabda, 
“Berpuasalah seperti puasa Daud alaihissalam, beliau sehari 
berpuasa dan sehari tidak, dan tidak lari apabila bertemu musuh.” 


AN XP de Uh A3 2JU gel! jl GA JB AN  $ 
| ng Pan ON or- 4 2 aa "3 ae ana o 
0 ne: Io 9 Lo LE 0 ga 313 OBEN Bhena Den FIS 
NI HE ale Hd Lagi pal ya Saluy Ad adu de Jua 
UT LSG Ab JS La BSI Ud Ea LN So 
: Na P0 Li sop MA An AB San SIAP Nina 
be JB ON Sign G3 Unas 1G AI Jie, G 103 :JB 


N 


- AON an Ni Ssi 20 LO 0 NN CD Ta 
G8 SA JI IN IP GB Ul IG IA Ga 
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Pa: - - - s Pa 1 & an Ap Ta 
LI AE 595 po Tp pyo Y Selug ale dl lo Al Ju 
Cp 3G Ce JI Ja 
1980. Diriwayatkan dari Abu Oilabah, ia berkata: Abu Al Malih 
telah mengabarkan kepadaku, ia berkata: Aku masuk bersama 
bapakmu menemui Abdullah bin Amr, maka dia menceritakan kepada 
kami, “Disebutkan kepada Rasulullah SAW tentang puasaku, maka 
beliau masuk menemuiku dan aku memberikan kepadanya bantal yang 
berisi sabut. Nabi SAW duduk dilantai, sementara bantal tersebut 
berada di antara aku dengan beliau. Beliau bersabda, “Apakah tidak 
cukup bagimu berpuasa tiga hari setiap bulan?” Abdullah berkata, 
“Wahai Rasulullah!' Beliau bersabda, “Lima hari”. Aku berkata, 
“Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, “Tujuh hari”. Aku berkata, 
“Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, “Sembilan hari.” Aku berkata, 
“Wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, “Sebelas hari.” Kemudian Nabi 
bersabda, “Tidak ada puasa di atas puasa Nabi Daud alaihissalam, 
setengah masa. Hendaklah engkau sehari berpuasa dan sehari tidak 
berpuasa.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab puasa Daud alaihissalam). Dalam bab ini disebutkan 
hadits Abdullah bin Amr melalui dua jalur periwayatan, dan saya telah 
menjelaskan intisari faidah-faidahnya yang berkaitan dengan puasa. 
Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Imam Bukhari menyebutkan 
masalah sehari berpuasa dan sehari tidak berpuasa pada bab tersendiri 
untuk menyitir keutamaannya. Lalu dia menyebutkan puasa Nabi 
Daud secara tersendiri untuk mengisyaratkan anjuran meneladaninya.” 


BP Y OS) st OS (Beliau seorang penyair dan tidak 
dituduh berdusta dalam pembicaraannya). Kalimat ini memberi 
asumsi bahwa seorang penyair berada pada posisi yang sangat 


memungkinkan dituduh berdusta dalam pembicaraannya, karena 
sikapnya yang senantiasa berlebihan dalam menggambarkan sesuatu. 
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Maka, perawi mengabarkan bahwa meski ia seorang penyair, tapi ia 
tidak dituduh berdusta dalam pembicaraannya. Adapun perkataan 
“dalam pembicaraannya”, kemungkinan yang dimaksud adalah 
riwayatnya tentang hadits Nabi SAW, dan ada kemungkinan pula 
pembicaraan yang lebih umum daripada itu. Kemungkinan kedua 
lebih sesuai. Digolongkannya sebagai perawi yang fsigah (terpercaya) 
dinyatakan secara transparan oleh Imam Ahmad, Ibnu Ma'in dan 
lainnya. Meskipun demikian, tidak ada riwayatnya dalam Shahih 
Bukhari selain hadits ini dan dua hadits lainnya, salah satunya dalam 
pembahasan tentang jihad dan yang lain dalam pembahasan tentang 
peperangan, lalu disebutkan kembali dalam pembahasan tentang adab. 
Hadits di bab ini telah dijelaskan pada pembahasan tentang tahajud 
melalui jalur lain. 


ang Na 33 5 Dog pi & “me (beliau duduk di atas 
lantai, sementara bantal berada di antara aku dan beliau). Ini 
merupakan keterangan keadaan Nabi SAW yang selalu tawadhu 
(merendahkan diri) dan tidak mau merasa lebih dari orang yang duduk 
bersamanya. Sedangkan keterangan tentang bantal yang berisi sabut 
merupakan gambaran tentang keadaan para sahabat di masa 
Rasulullah yang masih mengalami kesulitan. Karena jika ia memiliki 
sesuatu yang lebih baik dari itu, tentu akan digunakannya untuk 
memuliakan Nabi SAW. 

bg Gas Up « (berpuasalah sehari dan jangan berpuasa 
sehari). Dalam riwayat Amr bin “Aun disebutkan, #4 s1, aw ala 


(Puasa sehari dan tidak puasa sehari). 


Pelajaran yang dapat diambil 
Dalam kisah Abdullah ini terdapat sejumlah pelajaran penting 
dapat diambil, di antaranya : 


1.  Kelembutan hati dan kasih sayang Nabi SAW terhadap 
umatnya. 
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10. 
11. 
1z. 


13. 


Nabi membimbing kepada perkara yang membawa 
kemaslahatan bagi umat, dan anjuran agar mereka mengerjakan 
apa yang dapat dilakukan secara kontinyu. 


Larangan Nabi SAW untuk beribadah secara berlebihan, karena 
dikhawatirkan — akan menimbulkan kebosanan yang 
mengakibatkan ditinggalkannya amalan tersebut. Sementara 
Allah SWT telah mencela suatu kaum yang melakukan suatu 
ibadah lalu melalaikannya. 


Anjuran.menjalankan ibadah secara kontinyu. 


Boleh mengabarkan tentang amal shalih, wirid serta perbuatan 
yang baik, jika tidak menimbulkan sifat riya (pamer). 


Bolehnya bersumpah untuk komitmen melakukan suatu ibadah. 
Hal ini untuk membangkitkan semangat mengerjakan ibadah 
tersebut, dan ini tidak mengurangi keikhlasan niat. 


Sumpah dalam masalah seperti ini tidak sama dengan nadzar 
yang wajib dipenuhi. 

Boleh bersumpah tanpa terlebih dahulu diminta untuk 
bersumpah. 


Riwayat yang dinukil secara mutlak (tanpa batasan) tidak layak 
untuk diberi batasan, bahkan keadaan itu berbeda-beda sesuai 
individu, situasi dan kondisi. 


Boleh menjadikan bapak dan ibu sebagai tebusan. 

Isyarat untuk meneladani para nabi dalam berbagai jenis ibadah. 
Ketaatan terhadap orang tua itu tidak wajib dalam hal 
meninggalkan suatu ibadah. Oleh karena itu, Amr bin Ash perlu 
mengadukan perlakuan anaknya kepada Nabi SAW, dan beliau 


tidak mengingkari sikap Amr yang tidak menaati kemauan 
bapaknya. 


Orang yang memiliki keutamaan boleh mengunjungi orang yang 
lebih rendah darinya. 
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14.  Memuliakan tamu dengan menggelar tikar atau yang sepertinya. 


15. Sikap tawadhu-nya (merendahkan diri) orang yang bertamu 
dengan tidak mau duduk di atas tikar yang disediakan untuknya, 
dan ini tidak dilarang jika didasari oleh sifat tawadhu dan 
memuliakan tuan rumah. 


60. Shaum (Puasa) Al Bidh, Tanggal 13, 14, dan 15 


£ 
£ 


.. or 4 8 - - 0. ee 4 o- Aa - - T-023 . 
Tea EN DN aa Oak en Lo ea ena en mean 


x 


1 


Kp 
“ 

1981. Dari Abu Hurairah RA, dia berkata, “Kekasihku Nabi 
SAW telah mewasiatkan tiga perkara kepadaku, yaitu berpuasa 3 hari 
setiap bulan, 2 rakaat shalat Dhuha, dan mengerjakan shalat Witir 
sebelum aku tidur.” 


Keterangan Hadits: 


Demikian judul bab yang disebutkan mayoritas perawi, 
sementara dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan, “Puasa Ayyam 
(hari-hari) Al Bidh, Tanggal 13...” dan seterusnyaa 


Dikatakan, bahwa yang dimaksud Al Bidh adalah malam dimana 
pada saat itu bulan muncul sejak awal hingga akhir malam. Al 
Jawaligi berkata, “Barangsiapa mengatakan Ayyamul Bidh, dimana ia 
menempatkan kata Al Bidh sebagai sifat hari, maka ia telah keliru.” 
Akan tetapi pernyataan ini kurang tepat, sebab satu hari secara 
sempurna adalah siang dan malamnya. Tidak ada hari dalam sebulan 
yang seluruhnya terang selain ketiga hari ini, karena malam dan 
siangnya tampak terang sehingga tepat jika dikatakan Ayyamul Bidh 
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(hari-hari putih), yakni kata putih merupakan sifat hari. Lalu Ibnu 
Bazizah menukil sejumlah pendapat lain sehubungan dengan 
penamaan “AI Bidh”, tetapi tidak begitu kuat. 


Al Ismaili dan Ibnu Baththal serta lainnya berkata, “Dalam 
hadits yang disebutkan Imam Bukhari di bab ini tidak ada keterangan 
yang sesuai dengan judul bab, karena hadits yang ada bersifat mutlak 
pada tiga hari setiap bulan, sedangkan penetapan “Al Bidh' terkait 
dengan apa yang dia sebutkan.” Pendapat ini dijawab, bahwa Imam 
Bukhari menyitir lafazh yang terdapat pada sebagian jalur periwayatan 
hadits, yaitu riwayat yang dinukil Imam Ahmad dan An-Nasa'i serta 
dinyatakan sebagai hadits shahih oleh Ibnu Hibban. Melalui jalur 
Musa bin Thalhah dari Abu Hurairah, dia berkata, A Sg ai sx 

2 Ja Benar Omi tar of wat ara Id ih Ang ada Ah Ie 
IS ia PET LD pl JI Jb SUSU Oi ata Un pel dia AN ea at Ya 
Gasal el Fi —a Laito 5 Oo! -JB « Aa (Seorang Arab badui datang 
kepada Nabi SAW dengn membama kelinci yang telah dipanggang. 
Nabi memerintahkan para sahabatnya untuk makan namun orang 
Arab badui tersebut tidak mau makan. Nabi bertanya, “Apakah yang 
menghalangimu untuk makan?” Ia berkata, “Sesungguhnya aku 
berpuasa tiga hari setiap bulan.” Nabi SAW bersabda, “Apabila 


engkau hendak berpuasa, maka berpuasalah pada saat Al Ghurr, 
yakni hari-hari Al Bidh.”). 


Hadits ini mengalami banyak perbedaan di antara para perawi 
yang menukil dari Musa bin Thalhah, seperti yang dijelaskan Ad- 
Daruguthni. Sementara pada sebagian jalur periwayatannya yang 
dinukil oleh An-Nasa'i disebutkan, “Beliau bersabda, —a Late 5 5 


BA mah) Spek 8 In Ip UG gadi (Apabila engkau hendak 
berpuasa maka berpuasalah pada (hari-hari) Al Bidh, tanggal 13, 14 
dan 15). 


Dalam hadits Oatadah bin Milhan —Ibnu Minhal— pada kitab 
As-Sunan disebutkan batasannya, yaitu dengan lafazh, & Jiya) os 
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Keogn 2 002 Leon 20k Leo,2 “LN kK ro c02 eU sa LL ora AN Te 

Bab mey Bet jig Bah DNS Pa @mai Ol Uah Haag te A1 do 
PUN Ags » :J85 (Rasulullah SAW memerintahkan kami untuk 
berpuasa Al Bidh, yaitu tanggal 13, 14, dan 15, lalu bersabda, “Ia 


sama seperti puasa sepanjang masa.”). 

Dalam riwayat An-Nasa'i dari hadits Jarir, dari Nabi SAW 
disebutkan, yan ON Tneanp Na ati 1 adl ag Ka 1G a ati xi ale 
(Puasa tiga hari setiap pulas adalah pera sanga ia! hari- 


hari Al Bidh pagi hari tanggal tiga belas). Sanad hadits ini shahih. 


Seakan-akan Imam Bukhari menjadikan judul bab sebagai 
isyarat bahwa wasiat Nabi SAW tersebut tidak khusus bagi Abu 
Hurairah RA. Adapun riwayat yang dinukil oleh para penulis kitab 
Sunan dan dinyatakan sebagai hadits shahih oleh Ibnu Khuzaimah 
dari hadits Ibnu Mas'ud menyebutkan, US alay AE At ko cant oi 
PNY 8 aa eU ISU arah (Sesungguhnya Nabi SAW biasa berpuasa 
tiga hari pada awal setiap bulan), sedangkan riwayat yang dinukil 
oleh Abu Daud serta An-Nasa'i dari hadits Hafshah menyebutkan, US 


“bat 0. . Skin on ie On dan Tea at 1 Ma Na Pe 
weni se IE pi DU ye JS up pai hay tas BI aa & da) 
SI ea c (Biasanya Rasulullah SAW berpuasa tiga hari setiap 
bulan, yaitu pada hari Senin dan Kamis serta hari Senin pada Jum'at 
(pekan) yang lain). 


Al Baihagi mengompromikan kedua riwayat ini dengan riwayat 
terdahulu dengan mengemukakan NNayar, Imam Muslim dari hadits 


Aisyah, dia berkata, 196 Kas IS uni @nai aga Pan Ie A1 ag og 
Ole ea Gi up dun ati (Biasanya Rasulullah SAW berpuasa pada 


setiap bulan, beliau tidak peduli pada bagian mana dari bulan itu 
beliau berpuasa). 


Al Baihagi berkata, “Setiap orang yang melihat beliau berpuasa 
pada hari tertentu, maka ia menyebutkan hal itu. Sementara Aisyah 
melihat semua itu dan ditambah lagi dengan hari-hari lainnya. Oleh 
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karena itu, dia menyebutkan secara mutlak. Nampaknya bahwa apa 
yang beliau perintahkan dan anjurkan lebih utama daripada yang lain. 
Sedangkan Nabi SAW sendiri mungkin terhalang oleh hal-hal tertentu 
yang menyibukkannya sehingga tidak sempat berpuasa pada hari-hari 
itu, atau beliau meninggalkan puasa pada hari-hari tersebut untuk 
menjelaskan diperbolehkannya hal itu, dan semua itu menurutnya 
adalah lebih utama. 


Keunggulan puasa Al Bidh semakin didukung oleh 
keberadaannya di pertengahan bulan, dan pertengahan sesuatu adalah 
yang paling baik. Lalu gerhana pada umumnya terjadi pada saat-saat 
tersebut, sementara telah dinukil perintah untuk menambah ibadah 
ketika terjadi gerhana. Maka, apabila seseorang terbiasa mengerjakan 
puasa Al Bidh, sangat memungkinkan ketika gerhana terjadi ia dalam 
keadaan berpuasa, sehingga memberi peluang untuk 
mempersembahkan berbagai jenis ibadah, yaitu puasa, shalat dan 
sedekah. Berbeda dengan mereka yang tidak mengerjakan puasa Al 
Bidh, dimana ia tidak dapat mempersembahkan ibadah puasa saat 
terjadi gerhana. 


Sebagian ulama lebih menguatkan puasa 3 hari di awal bulan, 
karena seseorang tidak mengetahui halangan yang akan dihadapinya. 
Sementara menurut sebagian ulama, sebaiknya melakukan puasa 
sehari pada awal setiap 10 hari. Pendapat ini bisa dibenarkan, 
sebagaimana yang dinukil dari Abu Darda' dan sesuai dengan 
keterangan dalam riwayat An-Nasa'i pada hadits Abdullah bin Amr, 
Lag asi 8 yag KG u “ (Berpuasalah satu hari pada setiap 10 hari). 

At-Tirmidzi meriwayatkan melalui jalur Khaitsamah dari 
Aisyah, Gg (pBYi A91 LEAN EN Ga Fa OS place dea 
ASN Ar Kat F3! (bahwasanya beliau SAW biasa berpuasa 


dalam satu bulan pada hari Sabtu, Ahad dan Senin, lalu pada bulan 
lainnya beliau berpuasa pada hari Selasa, Rabu dan Kamis). Riwayat 
ini dinukil pula melalui jalur mauguf dan ini lebih tepat. Seakan-akan 
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hal ini dimaksudkan agar seseorang mengerjakan puasa pada sebagian 
besar hari dalam sepekan. 


Ibrahim An-Nakha'i memilih untuk berpuasa pada akhir bulan 
agar menjadi kafarat (penebus) kesalahan yang telah dilakukannya, 
dan keterangan yang mendukungnya telah disebutkan pada hadits 
Imran bin Hushain tentang perintah puasa di akhir bulan. 


Ar-Rauyani berkata, “Puasa 3 hari setiap bulan adalah mustahab 
(disukai). Apabila bertepatan dengan Ayyamul Bidh, niscaya lebih 
disukai.” Sejumlah ulama menyatakan bahwa anjuran berpuasa pada 
Ayyamul Bidh, berbeda dengan anjuran berpuasa 3 hari setiap bulan. 


Hadits di bab ini telah disebutkan pada bab-bab tentang shalat 
sunah melalui jalur lain dari Abu Utsman An-Nahdi. Di antara 
pembahasan yang disebutkan adalah apa yang disitir oleh Abu 
Muhammad bin Abi Jamrah sehubungan dengan perkataan Abu 
Hurairah, Bag di (Kekasihku berwasiat kepadaku). Dia berkata 


dalam kitabnya Al Afrad, “Wasiat ini merupakan isyarat bahwa apa 
yang diwasiatkan itu sesuai dengan kondisinya. Sedangkan perkataan 
“kekasihku” menunjukkan kesamaan dengan beliau dalam 
menyibukkan diri dengan beribadah, sebab Abu Hurairah sabar 
menahan lapar untuk mendampingi Nabi SAW, seperti akan 
disebutkan pada bagian awal pembahasan tentang jual beli, SP! us 
Ang ae a Je Aa dya) aji 5, Spa Gaal! Has oa (Adapun 
sahabat-sahabatku disibukkan oleh jual-beli di pasar-pasar, sedang 
aku senantiasa mendampingi Rasulullah SAW). Maka Abu Hurairah 
RA meneladani kondisi Nabi SAW yang lebih memilih hidup miskin 
daripada kaya, dan memilih menjadi hamba daripada raja.” Abu 
Jamrah melanjutkan, “Dari hadits ini disimpulkan tentang bolehnya 
membanggakan diri karena berteman dengan orang yang mulia 
apabila hal itu untuk menceritakan nikmat Allah dan mensyukurinya, 
serta tidak untuk menyombongkan diri.” 
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Syaikh kami mengatakan dalam kitab Syarah At-Tirmidzi bahwa 
kesimpulan tentang perbedaan pendapat dalam menentukan ani 
Bidh, ada sembilan pendapat, yaitu: 


Pertama, tidak ada ketentuan, bahkan makruh jika 
menentukannya. Pendapat ini dinukil dari Imam Malik. 


Kedua, 3 hari pertama pada setiap bulan, pendapat ini 
dikemukakan oleh Al Hasan Al Bashri. 


Ketiga, hari pertamanya adalah tanggal 12. 
Keempat, hari pertamanya adalah tanggal 13. 


Kelima, hari pertamanya adalah hari Sabtu pertama pada bulan 
yang sedang berjalan, kemudian hari Selasa pertama pada bulan 
berikutnya, dan demikian seterusnya. Pendapat ini dinukil dari Aisyah 
RA. 


Keenam, hari Kamis pertama, lalu hari Senin dan Kamis 
berikutnya. 


Ketujuh, hari Senin pertama, lalu hari Kamis dan hari Senin 
berikutnya. 


Kedelapan, hari pertama, hari ke-10 dan hari ke-20 setiap bulan. 
Pendapat ini dinukil dari Abu Darda . 


Kesembilan, hari pertama pada setiap 10 hari. Pendapat ini 
dinukil dari Ibnu Sya'ban Al Maliki. 


Aku (Ibnu Hajar) katakan, masih ada satu pendapat lagi, yaitu 3 
hari di akhir bulan, yang merupakan pendapat An-Nakha'i. Dengan 
demikian, ada 10 pendapat. 


61. Orang yang Mengunjungi Suatu Kaum dan Tidak 
Membatalkan Puasa di Sisi Mereka 


AA pala ee dia AN Ke JAS ERA 5 oa Lp 
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55 2 Me Ae YA 
Kemben yah Kab Ha ush 


2 na An ana Ia bana JG 


KE ana - a2Xc 
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nb psp has 


1982. Dari Anas RA, dia berkata, “Nabi SAW masuk menemui 
Ummu Sulaim, maka Ummu Sulaim datang membawakan kepada 
Nabi SAW kurma dan minyak samin. Nabi SAW bersabda, 
“Kembalikan minyak samin dan kurma kalian pada tempatnya, karena 
aku sedang berpuasa”. Kemudian beliau berdiri menuju satu sisi 
rumah lalu shalat selain shalat fardhu, beliau berdoa untuk Ummu 
Sulaim serta penghuni rumahnya. Ummu Sulaim berkata, “Wahai 
Rasulullah! Sesungguhnya aku memiliki khuwaishah (yang spesial)”. 
Rasulullah SAW bertanya, “Apakah itu? Ia berkata, “Pelayanmu, 
Anas”. Maka, Rasulullah SAW tidak meninggalkan satu kebaikan 
akhirat maupun dunia melainkan beliau mendoakan untukku, “Ya 
Allah! Berilah rezeki kepadanya berupa harta dan anak, serta berilah 
keberkahan untuknya. Sesungguhnya aku menjadi orang yang paling 
banyak memiliki harta di kalangan Anshar”. Putriku Umainah telah 
menceritakan kepadaku bahwasanya telah dikuburkan (anak-anak 
yang lahir) dari tulang shulbiku saat kedatangan Al Hajjaj di Basrah 
sejumlah 120 orang lebih.” 


Ibnu Abi Maryam berkata, “Yahya bin Ayyub telah 
mengabarkan kepada kami, ia berkata, “Humaid telah menceritakan 
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kepadaku bahwa ia mendengar Anas RA menceritakan dari Nabi 
SAW.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab orang yang mengunjungi suatu kaum dan tidak 
membatalkan puasa di sisi mereka), yakni puasa sunah. Judul bab ini 
berlawanan dengan judul bab, “Orang yang Bersumpah terhadap 
Saudaranya agar Membatalkan Puasa Sunah”. Masalahnya, agar tidak 
ada dugaan bahwa seseorang yang membatalkan puasa sunah untuk 
menyenangkan hati saudaranya adalah suatu keharusan, tetapi 
semuanya kembali kepada situasi dan kondisi. Apabila keadaan 
mengharuskan untuk membatalkan puasa, maka sebaiknya dibatalkan, 
dan apabila tidak, maka lebih baik berpuasa. 


pas ai IE Aug Part Io AD J5 (Nabi SAW masuk menemui 
Ummu Sulaim). Dia adalah Ibu Anas, perawi hadits ini. Dalam riwayat 
Imam Ahmad melalui jalur Hammad dari Tsabit, dari Anas 
disebutkan, a' Ai SE II alay IP AI ho | DI (Sesungguhnya 
Nabi SAW masuk menemui Ummu Haram). Dia adalah bibi Anas RA. 
Akan tetapi, dalam hadits itu terdapat keterangan yang menunjukkan 
bahwa keduanya sama-sama berada di tempat tersebut. 


Pj ra - da al KPU S! s8 t: (kemudian beliau berdiri 
menuju satu sisi rumah lalu shalat selain shalat fardhu). Dalam 
riwayat Ahmad dari Ibnu Abi Adi, dari Humaid disebutkan, (ka 
dah we, ya ) (Beliau shalat dua rakaat dan kami shalat 


bersamanya). Seakan-akan kisah ini berbeda dengan kisah terdahulu 
di bab-bab tentang shalat, dimana Nabi SAW shalat di atas tikar lalu 
Anas berdiri di belakang beliau dan Ummu Sulaim berdiri di belakang 
Anas. Akan tetapi dalam riwayat Imam Ahmad dari Tsabit —dan 
dinukil pula oleh Imam Muslim melalui jalur Sulaiman bin Al 
Mughirah dari Tsabit— disebutkan sama seperti itu, Wb y45) ke 5 
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dya P Pur Wale: ng 3, NG si 288 (Kemudian beliau shalat sunah 

dua rakaat, lalu beliau menempatkan Ummu Haram dan Ummu 
Sulaim di belakang kami dan menempatkanku di samping kanannya). 
Ada pula kemungkinan riwayat-riwayat ini mengungkapkan kejadian 
yang berbeda-beda, sebab pada kisah terdahulu tidak disebutkan 
tentang Ummu Haram. Faktor lain yang mendukung analisa ini 
adalah, pada riwayat ini dikatakan bahwa beliau tidak makan, 
sedangkan pada kisah terdahulu disebutkan sebaliknya. 


Aa 345 (berilah dia keberkahan). Dalam riwayat Al Kasymihani 
disebutkan, 43 4 B,V5 (Berilah dia keberkahan padanya). Dalam 
pembahasan tentang doa-doa melalui jalur Gatadah dari Anas 
disebutkan, “k51 3 4 BV, (Berilah keberkahan untuknya pada apa 
yang telah Engkau berikan kepadanya). Dalam riwayat Tsabit yang 
dikutip oleh Imam Muslim disebutkan, 5 & '4T 085 .& Jd bul 
ad ey say, Su pi aan -JB Of & (Beliau berdoa untukku dengan 
semua kebaikan, dan terakhir doa yang beliau panjatkan untukku 
adalah, “Ya Allah! Perbanyaklah harta dan anaknya, serta berilah 
dia keberkahan padanya.”). Dalam riwayat ini tidak tercantum 
penegasan tentang kebaikan akhirat yang didoakan untuknya, karena 
harta dan anak-anak termasuk kebaikan dunia, seakan-akan sebagian 
perawi telah meringkasnya. Sementara dalam riwayat Imam Muslim 
dari Al Ja'd, dari Anas disebutkan, y481 ge ol) 9 BS Yu gw 
BI d asuh rs) uh Cai $ (Beliau berdoa untukku dengan tiga 
permohonan, aku telah melihat dua di antaranya di dunia dan aku 
mengharapkan yang ketiga di akhirat), tetapi tidak diterangkan. 
Sesungguhnya kebaikan akhirat yang dimaksud adalah permohonan 
ampunan sebagaimana dijelaskan dalam keterangan tambahan dari 
Sinan bin Rabi'ah. Hal itu tercantum dalam riwayat Ibnu Sa'ad 
dengan sanad yang shahih dari Anas, ia berkata, 3Wy5 Ju "551 el 
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K3 ab Spb bi, (Ya Allah! Perbanyak harta dan anaknya, 
beanan Lendina serta ampunilah dosa-dosanya). | 
Yu Ke s | Lal P3 (sesungguhnya aku menjadi orang yang 
paling banyak hartanya di kalangan Anshar). Imam Ahmad 
menambahkan dalam riwayat Ibnu Abi Adi, Las Y. 5 Ka Ula Ya S5 3g 


dai pi (Disebutkan bahwa dia tidak memiliki emas atau perak selain 
cincinngah. 

Dalam riwayat Tsabit yang dinukil oleh Imam Ahmad 
disebutkan, W3 Cab G JG IL ya ST JA ga Ja) tel Uh HL UU 
si y Sea Yp sio LL (Anas berkata, “Tidak ada seorang laki- 


laki pun di kalangan Anshar yang lebih banyak hartanya daripada 
aku.” Dia berkata, “Wahai Tsabit! Aku tidak memiliki harta kuning 
(emas) maupun putih (perak) kecuali cincinku.”). 


Dalam riwayat At-Tirmidzi dari hadits Abu Khaldah disebutkan, 
Th ia segan Obi AD OS tegal Ke Gd Jabat Ong oa os sagudi yi yu 
audi (Abu Aliyah berkata, “Anas memiliki kebun yang benua dua 


| kali dal setahun, dimana di dalamnya terdapat aroma wangi yang 
dihembuskan angin seperti aroma kesturi.”). 


Abu Nu'aim meriwayatkan dalam kitab Al Hilyah melalui jalur 
Hafshah binti Sirin dari Anas, dia berkata, «57 ed! 23 aji Ol) 
BB usa as sh Ka $ &3 (Sesungguhnya kebunku berbuah dua 
kali dalam setahun, dan tidak ada kebun lain di negeri ini yang 
berbuah dua kali dalam setahun). 


Saad ag pakan (Kedatangan Al Hajjaj di Basrah). Yakni, sejak 
anakku meninggal dunia hingga kedatangan Al Hajjaj di Basrah. 
Keterangan itu disebutkan dengan tegas dalam riwayat Ibnu Abi Adi 
dengan lafazh, Ce paha JI dead RE AA Kl SN ul S3) 


ata OP Bgn Oa ae on 0.9, aa Leo... »., pe en NN 
D3 Ih CAP Mp cha Opa Ui lp gpu Jab yani) yag Ka Bad 
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Li DB Sig ag SMA Ja | sa Ii Ii Xb Jl (Disebutkan 
bahwa putrinya yang tertua, Untar: embertekaikan kepadanya 
bahwa sejak dikuburnya anak yang lahir dari tulang sulbinya hingga 
kedatangan Al Hajjaj di Bashrah pada tahun 75 H, dan umur Anas 
saat itu sekitar 80 tahun lebih, dan ia hidup sampai tahun 93, 92, atau 
91 H, dimana usianya mendekati 100 tahun) 


13 8 3333 Ta (seratus dua puluh lebih). Dalam riwayat Ibnu 
Adi disebutkan, LV 23 ce Las Je aa (Di atas seratus dua puluh). 


Sementara dalam Ta Al Anshari dari Humaid yang din wayatan 
oleh Al Baihagi dalam kitab Ad-Dala “il disebutkan, Hu 23 ay Pa 3 — 


(Seratus dua puluh sembilan). Riwayat ini dikutip oleh Al Khathib 
pada bagian “Riwayat Bapak dari Anak” dengan lafazh, o , Pad , Bh 


Z 4 (Seratus dua puluh tiga). Sedangkan dalam riwayat Hafshah 
binti Sirin disebutkan, 547453 Tas cal) 2) Sp oke Ia 3 AE, 
tg (Telah dikuburkan di antara anak dari tulang sulbiku selain 


cucu-cucuku sebanyak 125 orang). Dalam kitab Al Hilyah melalui 
jalur Abdullah bin Abi Thalhah dari Anas, dia berkata, Y «iv 43 


dg dy Y, Was (Telah dikuburkan 100 orang, tidak termasuk yang 


keguguran dan tidak pula cucu). Mungkin perbedaan inilah yang 
menjadi penyebab sehingga sebagian perawi menyebutkan jumlah 
“seratus dua puluh lebih” atau “di atas seratus dua puluh”. 
Penyebutan jumlah ini menunjukkan jumlah anaknya yang banyak, 
karena jumlah tersebut adalah mereka yang telah meninggal dunia, 
sedangkan mereka yang masih hidup telah disebutkan dalam riwayat 
Ishag bin Abu Thalhah dari Anas yang dikutip oleh Imam Muslim, Or 


BI UD sa, Ny sal) (Sesungguhnya anakku dan 
cucuku lebih dari 100 orang). 
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Pelajaran yang dapat diambil 


1. 


10. 


11. 
12. 


13. 


Diperbolehkannya menggunakan nama panggilan dalam bentuk 
tashghir' untuk mengungkapkaan kelembutan dan bukan 
penghinaan. 

Menjamu tamu dengan apa yang dimiliki tanpa membebani diri. 
Bolehnya menolak hadiah apabila tidak mengurangi simpatik 
orang yang memberinya, dan orang yang mengambil kembali 
hadiah tersebut tidak dianggap mengambil kembali apa yang 
telah diberikannya. 

Menjaga makanan dan tidak menyia-nyiakannya. 

Menyenangkan hati orang yang dikunjungi dengan 
mendoakannya jika ia tidak mau memakan makanan yang 
dihidangkan. 

Adanya syariat untuk berdoa setelah shalat. 

Mengucapkan shalawat sebelum berdoa dan memohon apa yang 
diinginkan. 

Berdoa untuk kebaikan di dunia dan akhirat. 


Berdoa agar diberi harta dan anak yang banyak, dan ini tidak 
termasuk menafikan kebaikan akhirat. 


Keutamaan hidup sederhana dan tidak tamak terhadap 
kehidupan dunia itu berbeda-beda sesuai perbedaan individu. 
Imam (pemimpin) mengunjungi sebagian rakyatnya. 


Diperbolehkan memasuki rumah seseorang saat kepala keluarga 
tidak ada di tempat, karena di antara jalur periwayatan hadits 
tersbut tidak menyebutkan bahwa Abu Thalhah saat itu berada 
di tempat. 


Lebih mengutamakan anak daripada diri sendiri. 


! Tashghir adalah kata yang dipakai untuk mengungkapkan bentuk kecil dari sesuatu, seperti dikatakan, 
kutaib (buku kecil), Umair (Umar kecil) dan seterusnya- penerj. 
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14. Bersikap sopan santun dalam meminta. 


15. Banyaknya anak yang meninggal dunia tidak menafikan 
dikabulkannya doa untuk diberi anak yang banyak, dan tidak 
pula menafikan permohonan untuk diberi berkah karena mereka, 
sebab sabar menghadapi musibah kematian mereka dapat 
mendatangkan pahala. 


16. Diperbolehkan menceritakan nikmat Allah SWT. 


17. Mukjizat Nabi SAW, dengan dikabulkannya doa beliau, 

meskipun yang demikian itu jarang terjadi, yaitu berkumpulnya 
harta melimpah dan anak yang banyak. Demikian pula kebun 
milik orang yang didoakan berbuah dua kali setahun, dimana 
kebun yang lain tidak ada yang sepertinya. 


18. Menetapkan penanggalan dengan peristiwa yang masyhur. 


62. Puasa pada Akhir Bulan 


2 2 PAN Lg. o- 3 0-9 o- Tr. - MEA 
lag DI Oo) yna up Ulat op Bian PHP AP 8 
IA-9 E, o£ 


Wa Ta Hang dl YO an, ale M le Ae 
AS Ja REI J8 KAN Mia LA il ul out un 
AT ega Had Sh GB IG AN IA GS YR IG tan 
Haa) HE eta Jas 

DI Io bas Lp Hb Up Lab Jep 2 ale jl JG 
AGS Aja ih de 

1983. Dari Ghailan bin Jarir, dari Mutharrif, dari Imran bin 


Hushain RA, dari Nabi SAW bahwasanya beliau bertanya kepadanya 
—atau bertanya kepada seorang laki-laki sedangkan Imran 
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mendengarkan— beliau mengatakan, “Wahai fulan! Tidakkah engkau 
berpuasa akhir bulan ini?” Dia berkata, “Aku kira beliau mengatakan, 
“Yakni bulan Ramadhan”.” Laki-laki tersebut menjawab, “Tidak, 
wahai Rasulullah!” Beliau bersabda, “Apabila engkau telah 
menyelesaikan puasa, maka berpuasalah dua hari.” Ash-Shalt tidak 
mengatakan, “Saya kira, yang beliau maksud adalah Ramadhan.” 


Abu Abdillah (Imam Bukhari) berkata, “Tsabit meriwayatkan 
dari Mutharrif, dari Imran, dari Nabi SAW, “Di (hari-hari) akhir 


, ” 


bulan Sya 'ban'. 


Keterangan Hadits: 

(Bab berpuasa pada akhir bulan). Az-Zain bin Al Manayyar 
berkata, “Sikap Imam Bukhari menyebutkan kata “bulan” secara 
mutlak, adalah sebagai isyarat bahwa yang demikian itu tidak khusus 
bulan Sya'ban, meskipun yang dimaksud dalam hadits tersebut adalah 
bulan Sya'ban. Bahkan, dari hadits tersebut dapat dipetik pelajaran 
tentang disukainya berpuasa setiap akhir bulan. Hal ini tidak 
bertentangan dengan larangan berpuasa sehari atau dua hari menjelang 
Ramadhan, karena dalam hadits yang melarangnya disebutkan, Jr) Y! 
keras vga 22 vs (Kecuali seseorang yang biasa mengerjakan 
puasa tertentu, maka hendaklah ia mengerjakannya). 

Re Rpr —X) da vi- Hk X1 (bahwasanya beliau bertanya 
kepadanya atau bertanya kepada seorang laki-laki sedangkan Imran 
mendengarkan). Keraguan ini berasal dari Mutharrif, karena Tsabit 
telah meriwayatkan darinya seperti itu juga, seperti yang dikutip oleh 
Imam Muslim. Lalu dia meriwayatkannya melalui dua jalur yang lain 
dari Mutharrif tanpa disertai unsur keraguan, tetapi tidak dijelaskan 
juga siapa laki-laki yang dimaksud, Jr) JB & (Bahwasanya beliau 
bersabda kepada seorang laki-laki). Abu Awanah menambahkan 
dalam kitabnya Al Mustakhraj, wwe c (Di antara sahabatnya). 
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Sementara Imam Ahmad meriwayatkan melalui jalur Sulaiman At- 
Taimi, ON yaa Ju (Beliau bersabda kepada Imran), tanpa ada keraguan. 


OLaa, es Je Ki yg (la berkata, “Aku kira beliau mengatakan, 
Yakni Ramadhan”). Ini adalah dugaan Abu An-Nu'man, karena 
Imam Bukhari telah menegaskan pada bagian akhir bahwa yang 
demikian itu tidak tercantum dalam riwayat Abu Ash-Shalt, sehingga 
lafazh tersebut sepertinya diucapkan oleh Abu An-Nu'man ketika 
menceritakannya kepada Imam Bukhari, karena Al Jauzagi 
meriwayatkan melalui jalur Ahmad bin Yusuf As-Sulami dari Abu 
An-Nu'man tanpa lafazh tersebut, dan inilah yang benar. 


Al Humaidi menukil dari Imam Bukhari, dia mengatakan bahwa 
Sya'ban adalah lebih shahih. Dikatakan bahwa yang demikian itu 
tercantum dalam sebagian riwayat kitab Shahih. 


Al Khaththabi berkata, “Penyebutan Ramadhan di tempat ini 
merupakan kesalahan, karena pada bulan Ramadhan kita diwajibkan 
berpuasa satu bulan penuh.” Demikian pula yang dikatakan Ad- 
Dawudi dan Ibnu Al Jauzi. 


Imam Muslim meriwayatkan melalui jalur putra saudara 
Mutharrif dengan lafazh, && MW Id jyo Ie Tito Ja (Apakah 
engkau berpuasa di akhir bulan ini?), yakni bulan Sya'ban. Namun, 
yang demikian itu tidak disebutkan dalam riwayat Hudbah, Abdullah 
bin Muhammad bin Asma', Oathr bin Hammad, Affan, Abdushamad 
dan tidak pula selain mereka, sebagaimana dikutip oleh Imam Ahmad, 
Muslim, Al Ismaili, dan tidak pula pada riwayat-riwayat lain yang 
dikutip oleh Imam Muslim. Ada pula kemungkinan kata “Ramadhan” 
dalam lafazh “yakni Ramadhan” merupakan keterangan waktu bagi 
perkataan Nabi SAW, dan bukan puasa yang sedang dibicarakan. 
Dengan demikian, sesuai riwayat Al Jariri dari Mutharrif, yang 
disebutkan dalam riwayat Imam Muslim, Utax3 uya ai Sg 4 Ju 


Ta ya ah (Beliau bersabda, “Apabila engkau telah 
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menyelesaikan puasa Ramadhan, maka berpuasalah dua hari sebagai 
gantinya. ”). 


bh... Sub J3 (Tsabit berkata... dan seterusnya). Imam Ahmad 


dan Muslim menyebutkannya dengan sanad yang maushul melalui 
jalur Hammad bin Salamah dari Tsabit seperti itu. Kemudian dalam 
naskah Ash-Shaghani disebutkan, “Abu Abdillah berkata, “Sya'ban 
lebih shahih.” 


Abu Ubaid dan jumhur ulama berkata, “Maksud lafazh “sarar' 
adalah akhir bulan. Dinamakan demikian karena bulan pada saat itu 
tidak tampak, dan ia adalah malam ke-28, 29 dan 30.” 


Abu Daud menukil dari Al Auza'i dan Sa'id bin Abdul Aziz 
bahwa makna “sarar” adalah awal bulan. Namun, Al Khaththabi 
menukil dari Al Auza'i sama seperti pendapat jumhur ulama. 
Sebagian mengatakan bahwa makna “sarar” adalah pertengahan 
bulan. Pendapat ini dinukil oleh Abu Daud dan didukung oleh 
sebagian ulama. Mereka mengatakan bahwa “sarar” adalah bentuk 
jamak dari kata “surrah” yang bermakna pertengahan sesuatu. Hal ini 
didukung pula oleh anjuran mengerjakan puasa Ayyamul Bidh, yaitu 
pertengahan bulan seperti yang diterangkan. Akan tetapi, saya tidak 
melihat pada semua jalur periwayatan hadits tersebut dengan lafazh 
“surrah”. Bahkan dalam riwayat Imam Ahmad, melalui dua jalur 
disebutkan dengan lafazh “saraar”. Imam Ahmad juga meriwayatkan 
melalui sejumlah jalur dari Sulaiman At-Taimi pada sebagiannya 
dengan lafazh “sarar” dan pada sebagian lagi dengan lafazh “saraar”. 
Hal ini menunjukkan bahwa yang dimaskud adalah akhir bulan. 


Al Khaththabi berkata, “Sebagian ulama mengatakan bahwa 
pertanyaan Nabi SAW tentang itu adalah dalam konteks pencegahan 
dan pengingkaran, sebab beliau telah melarang berpuasa sehari atau 
dua hari menjelang masuknya bulan Ramadhan.” Akan tetapi, 
pernyataan ini ditanggapi bahwa apabila Nabi SAW mengingkarinya, 
tentu beliau tidak akan memerintahkan untuk menggantinya. 
Tanggapan ini dijawab oleh Al Khaththabi bahwa ada kemungkinan 
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laki-laki tersebut telah mewajibkan puasa atas dirinya, maka beliau 
memerintahkan untuk menggantinya pada bulan Syawal. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Pernyataan bahwa pertanyaan 
tersebut dalam konteks pengingkaran terkesan dipaksakan, 
berdasarkan jawaban laki-laki yang ditanya, “Tidak, wahai 
Rasulullah!” Seandainya pertanyaan itu sebagai bentuk pengingkaran, 
niscaya Nabi telah mengingkari orang tersebut karena berpuasa, 
padahal seharusnya dia tidak boleh berpuasa. Lalu, bagaimana 
mungkin Nabi SAW mengingkari perbuatan seseorang yang tidak 
dilakukannya? Ada kemungkinan laki-laki tersebut biasa mengerjakan 
puasa di akhir bulan, ketika ia mendengar larangan beliau SAW untuk 
berpuasa sehari atau dua hari menjelang Ramadhan —sementara dia 
tidak mengetahui adanya pengecualian yang ada— maka laki-laki 
tersebut meninggalkan apa yang biasa dilakukan. Oleh karena itu, 
Nabi SAW memerintahkan untuk menggantinya agar ia tetap 
mengerjakan ibadah yang biasa dikerjakan, sebab amalan yang paling 
disukai Allah adalah yang berkesinambungan.” Sementara itu, 
menurut Ibnu At-Tin, ada kemungkinan kalimat ini merupakan 
jawaban Nabi terhadap perkataan yang tidak dinukil kepada kita. 
Akan tetapi, pendapat ini sangat lemah. 


Sebagian ulama mengatakan, dalam hadits ini terdapat dalil 
bahwa larangan berpuasa sehari atau dua hari menjelang Ramadhan 
adalah khusus bagi mereka yang mengerjakannya untuk 
mengantisipasi masuknya Ramadhan. Adapun orang yang tidak 
bermaksud demikian, maka itu tidak masuk dalam cakupan larangan 
tersebut, meskipun ia tidak biasa berpuasa di akhir bulan. Namun, 
pendapat ini menyalahi makna zhahir hadits, karena tidak ada 
pengecualian dalam hadits selain mereka yang biasa berpuasa pada 
saat itu. 


Al Ourthubi mengisyaratkan bahwa faktor yang menyebabkan 
sebagian ulama tidak memahami lafazh “sarar” seperti makna 
lahiriahnya (yaitu akhir bulan), adalah untuk menghindari terjadinya 
benturan dengan larangan Nabi SAW untuk berpuasa sehari atau 2 
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hari menjelang Ramadhan. Lalu dia berkata, “Kita mungkin 
mengompromikan kedua riwayat tersebut, yaitu memahami “larangan” 
bagi mereka yang tidak biasa berpuasa pada saat tersebut, sedangkan 
“perintah” khusus bagi mereka yang biasa berpuasa pada saat-saat 
seperti itu, agar kebiasaan baik yang dilakukan oleh seseorang tidak 
terputus.” 


Menurut Al Ourthubi, dalam hadits ini terdapat isyarat tentang 
keutamaan berpuasa pada bulan Sya'ban, dan berpuasa satu hari pada 
bulan tersebut setara dengan berpuasa 2 hari di bulan lain, berdasarkan 
hadits, X4 yg wa (Berpuasalah dua hari sebagai gantinya). 
Yakni, pengganti satu hari puasa di bulan Sya'ban. 

Saya (Ibnu Hajar) katakan, pernyataan ini tidak sempurna 
kecuali terbukti bahwa laki-laki tersebut biasa berpuasa satu hari di 
bulan Sya”ban. Hal itu dikarenakan sabda beliau SAW, 1 Cie ja 

wa KI Ia 4 (Apakah engkau mengerjakan puasa di akhir bulan 

ini) dapat bermakna satu hari atau lebih. Memang dalam Sunan Abu 
Muslim Al Kuji disebutkan, ya y7 $ pai D3 OS 3 (Berpuasalah 2 
hari sebagai ganti hari itu). 

Dalam hadits ini terdapat syariat mengganti puasa sunah. Dari 
sini dapat ditetapkan pula kewajiban mengganti puasa fardhu, bahkan 
hal itu lebih utama, berbeda dengan mereka yang tidak 
memperbolehkan mengganti puasa sunah. 


63. Puasa pada Hari Jum'at 
Jai Ae SN GI Cita Ia Ip 


Apabila seseorang berpuasa pada hari Jum'at, maka hendaklah 
ja membatalkan puasanya. 
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e S5 A0 


A 8,3. SEA Ia Menela Knnag LI Ta Ema 
Dl da AD MS AN oo Vale dl JB LS ep Ira S 
ol ae — S pa 515 aa "J8 Gani 13 ee ga bag ads 
Pa 
2984. Dari Muhammad bin Abbad, dia berkata, “Aku bertanya 
kepada Jabir RA, “Apakah Nabi SAW melarang puasa pada hari 
Jum'at? Dia Menjawab, “Ya”. Selain Abu Ashim menambahkan, 


19 ” 


“Maksudnya, berpuasa pada hari itu secara tersendiri”. 


Ke daan On Bab MA nian SAE £.. Eka ka Et Ia 
Kana JB KS MI SP RP DP ba ae YI os 
Png. Le... NAN Pn Na: NG TO or PN “ - 

en 


1985. Dari Al A'masy, Abu Shalih telah menceritakan kepada 
kami dari Abu Hurairah RA, dia berkata, “Aku mendengar Nabi SAW 
bersabda, “Janganlah salah seorang di antara kalian berpuasa pada 
hari Jum'at kecuali (berpuasa) satu hari sebelumnya atau satu hari 


, 


sesudahnya '. 


LA jan ND - . Pa 0 lo 0.4 0 £ B0 Lal 0. 
Ol ks al P3 NI NE, 2 yr Lal & SB us 
si ad Le Kn Hg # an : KNRA bara 7 PP tdi Pe 3 a te 
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2986. Dari Oatadah, dari Abu Ayyub, dari Juwairiyah binti Al 
Harits RA, bahwa Nabi SAW masuk menemuinya pada hari Jum'at 
dan beliau dalam keadaan berpuasa. Nabi SAW bertanya, “Apakah 
engkau berpuasa kemarin?” Juwairiyah menjawab, “Tidak.” Beliau 
bertanya, “Apakah engkau hendak berpuasa besok?” Juwairiyah 
menjawab, “Tidak.” Beliau bersabda, “Batalkanlah puasamu.” 


Hammad bin Al Ja'd berkata, “Aku mendengar dari Oatadah, 
Abu Ayyub telah menceritakan kepadaku bahwasanya Juwairiyah 
menceritakan kepadanya, ia memerintahkannya untuk membatalkan 
puasa, maka dia berbuka.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab puasa pada hari Jum'at. Apabila seseorang dalam 
keadaan berpuasa pada hari Jum'at, maka hendaklah ia membatalkan 
puasanya). Demikian yang terdapat pada kebanyakan riwayat. 
Sementara dalam riwayat Abu Dzar di tempat ini dan Abu Al Wagt 
terdapat keterangan tambahan, 344 2 xa ot 4 2 Yaa 2 S SJ ea. 
(Maksudnya apabila ia tidak berpuasa sebelumnya dan tidak ingin 
berpuasa sesudahnya). Keterangan tambahan ini kemungkinan berasal 
dari Al Firabri atau perawi sesudahnya, karena yang demikian itu 
tidak terdapat dalam riwayat An-Nasafi dari Imam Bukhari. Cukup 
jauh kemungkinan bila Imam Bukhari mengungkapkan apa yang 
dikatakannya dengan lafazh, gi (maksudnya). Apabila kalimat itu 


berasal darinya, niscaya dia akan mengatakan, (maksudku). 


Bahkan, bisa saja dia tidak menggunakan kata tersebut. Penafsiran ini 
harus dijadikan pembatas kalimat mutlak yang terdapat pada judul 
bab, karena ia merupakan kesimpulan dari hadits Juwairiyah yang 
merupakan hadits terakhir pada bab di atas. Sebab, pada bab ini 
terdapat tiga hadits, pertama, adalah hadits Jabir yang bersifat mutlak, 
sedangkan pembatasan yang ada padanya berasal dari salah seorang 
perawinya. Kedua, adalah hadits Abu Hurairah yang menyebutkan 
pembatasan dengan jelas. Adapun hadits ketiga, adalah hadits 
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Juwairiyah yang merupakan hadits yang paling jelas dalam 
menyebutkan batasan tersebut. 


Pra 3 ak oi NI oat Pr) "5 WN (selain Abu Ashim 
menambahkan, maksudnya berpuasa pada hari itu secara tersendiri). 
Al Baihagi menegaskan bahwa perawi selain Abu Ashim yang 


dimaksud adalah Yahya bin Sa'id Al Oaththan, dan apa yang dia 
katakan adalah benar, tetapi tidak menjadi keharusan. 


An-Nasa'i meriwayatkan disertai tambahan melalui jalurnya dan 
jalur An-Nadhr bin Syamuel serta Hafsh bin Ghiyats. Adapun lafazh 
riwayat Yahya adalah, 2 sat of Ka ag ale Se A1 drag Sia 

at aNag ,3 si Jb Sapa ea (Apakah engkau mendengar Rasulullah 
SAW melarang berpuasa pada hari Jum'at secara tersendiri? Dia 
menjawab, “Benar, demi Tuhan Ka bah. ). sedangkan lafazh Hafsh 
adalah, 15542 Anand P3 be Ang as 3 Ko Aa Ia 
(Rasulullah SAW melarang puasa Dada hari Him 'at secara 
tersendiri). Adapun lafazh riwayat An-Nadhr disebutkan, ja | Ed o! 


ii oi bag pn Ket Upah Hi IBAN gp ipa 
(Sesungguhnya Jabir ditanya tentang puasa pada hari Jum at, maka 
dia berkata, “Rasulullah SAW melarang untuk dikerjakan (puasa hari 
Jum'at secara) tersendiri.”). 


bag N A3 Cp Y! (kecuali satu hari sebelumnya atau 


sesudahnya). Maksudnya, kecuali ia berpuasa sehari sebelumnya, 
karena satu hari tidak bisa dikecualikan dari hari Jum'at. Dalam 
riwayat Al Ismaili melalui jalur Muhammad bin Isykab dari Umar bin 


0307 


Hafsh (guru Imam Bukhari dalam riwayat ini) disebutkan, '» y of y 
daag vi Ang (Kecuali kalian berpuasa sebelum atau sesudahnya). Imam 
Muslim meriwayatkan dari Abu Muawiyah, dari Al A'masy, wa y 

ban Dag TAS Ag Frans of Y Anand) 22 SI (Janganlah salah 
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seorang di antara kamu berpuasa pada hari Jum'at, kecuali ia 
berpuasa sehari sebelumnya atau berpuasa sesudahnya). 


Imam An-Nasa'i meriwayatkan melalui jalur ini, aa ama ot Yi 
Lap daa @ mai si Ly (Kecuali ia berpuasa satu hari sebelumnya atau 
berpuasa satu hari sesudahnya). 


Sementara dalam riwayat Imam Muslim melalui jalur Hisyam 
dari Ibnu Sirin, dari Abu Hurairah disebutkan, pi 2d! AU "pai Y 


ape OMA OLI da oi Loe plat Tn A9 PAS Vp CAN oya La 
& 3st da, (Janganlah kalian mengkhususkan malam Jum'at dengan 


beribadah di antara malam-malam yang lain, dan janganlah kalian 
mengkhususkan hari Jum'at dengan berpuasa di antara hari-hari 
yang lain, kecuali apabila bertepatan dengan puasa yang biasa 
dikerjakan oleh salah seorang di antara kalian). 


Imam Ahmad meriwayatkan melalui jalur Auf dari Ibnu Sirin 
dengan lafazh, 2ya Imel ap Sd Ul «& (Beliau melarang 
mengkhususkan hari Jum'at dengan berpuasa). Dia juga 
meriwayatkan dari jalur Abu Al Aubar Ziyad Al Haritsi, J6 Ye) ot 
Aa MASA 93 Jb RAI Apa LP HI ab sa ap 
aa Ali S Yi 8s inai Yn Sapi Pen y Ap Ilasu Crew (Seorang 
laki-laki berkata kepada Abu Hurairah, “Apakah engkau yang 
melarang manusia berpuasa pada hari Jum'at?” Dia berkata, 
“Benar, demi Tuhan Ka'bah (sebanyak tiga kali) sungguh aku telah 
mendengar Rasulullah SAW bersabda, “Janganlah salah seorang di 
antara kalian berpuasa hanya pada hari Jum'at, kecuali ada hari-hari 
lain bersamanya. ”). Imam Ahmad meriwayatkan dari jalur Laila (istri 
Basyir bin Al Khashashiyah) bahwasanya ia bertanya kepada Nabi 


SAW, beliau bersabda, Wr! yA ali (4 NI Aebdl Af mai Y (Janganlah 


kalian berpuasa pada hari Jum'at kecuali pada hari-hari dimana hari 
Jum'at salah satu di antaranya). 
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Riwayat-riwayat ini membatasi larangan yang bersifat mutlak 
pada hadits Jabir dan menguatkan keterangan tambahan yang 
membatasi larangan mutlak pada mereka yang berpuasa khusus pada 
hari Jum'at. 


Dari pengecualian tersebut dapat disimpulkan tentang bolehnya 
berpuasa pada hari Jum'at bagi orang yang berpuasa sebelumnya atau 
sesudahnya, atau bertepatan dengan puasa yang biasa ia lakukan, 
seperti seseorang yang biasa berpuasa pada Ayyamul Bidh, atau 
seseorang yang memiliki kebiasaan berpuasa pada hari-hari tertentu, 
seperti puasa Arafah yang bertetapan dengan hari Jum'at. Dari sini 
dapat pula disimpulkan tentang bolehnya berpuasa pada hari Jum'at 
bagi orang yang bernadzar akan berpuasa pada hari kedatangan si 
fulan, atau hari kesembuhan si fulan, lalu semua itu bertepatan dengan 
hari Jum'at. 


gl. Md 3 345 Jd, (Hlammad bin Al Ja'd berkata... dan 


seterusnya). Abu Al Oasim Al Baghawi menyebutkan riwayat ini 
dengan sanad yang maushul, “Hudbah menceritakan kepada kami, 
Hammad bin Al Ja'd menceritakan kepada kami, Oatadah ditanya 
tentang puasa Nabi SAW, maka dia berkata, “Telah menceritakan 
kepadaku Abu Ayyub...”' lalu disebutkan seperti di atas dan pada 
bagian akhirnya dikatakan, Dt bya8 (Beliau memerintahkannya, 
maka ia pun membatalkan puasa)” Hammad bin Al Ja'd adalah 


seorang perawi yang agak lemah, tidak ada riwayatnya dalam Shahih 
Bukhari kecuali riwayat di tempat ini. 


Hadits-hadits di bab ini dijadikan dalil tentang larangan 
berpuasa pada hari Jum'at secara tersendiri. Pendapat tersebut dinukil 
oleh Abu Thayyib Ath-Thabari dari Imam Ahmad dan Ibnu Mundzir 
serta sebagian ulama madzhab Syafi'i. Seakan-akan dia mengutip 
perkataan Ibnu Mundzir, “Larangan berpuasa pada hari Jum'at 
merupakan suatu ketetapan, sebagaimana larangan berpuasa pada hari 
raya. Bahkan pada hari Jum'at terdapat keterangan tambahan, yaitu 
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perintah membatalkan puasa bagi yang ingin berpuasa pada hari 
tersebut secara tersendiri”. 


Pernyataan ini memberi asumsi bahwa dia berpandangan 
haramnya berpuasa pada hari Jum'at. Sementara Abu Ja'far Ath- 
Thabari berkata, “Harus dibedakan antara puasa pada hari raya dan 
puasa pada hari Jum'at, dimana ijma' (kesepakatan) ulama bahwa 
hukum puasa pada hari raya adalah haram meskipun seseorang 
berpuasa sebelum ataupun sesudahnya, berbeda dengan puasa pada 
hari Jum'at yang mana para ulama sepakat membolehkannya bagi 
yang berpuasa sebelumnya atau sesudahnya.” 


Kemudian Ibnu Mundzir dan Ibnu Hazm menukil keterangan 
bahwa beberapa sahabat berpuasa pada hari Jum'at, mereka adalah 
Ali, Abu Hurairah, Salman dan Abu Dzar. Lalu Ibnu Hazm 
berkomentar, “Kami tidak mengetahui ada sahabat lain yang 
menyelisihi perbuatan mereka.” 


Mayoritas ulama berpendapat bahwa larangan berpuasa pada 
hari Jum'at adalah makruh, dalam arti menyalahi yang lebih utama 
(tanzih). Sementara dari Imam Malik dan Abu Hanifah dikatakan 
tidak makruh. Imam Malik berkata, “Aku tidak mendengar seorang 
pun yang patut dijadikan panutan dalam melarang berpuasa pada hari 
Jum'at.” Ad-Dawudi berkata, “Barangkali larangan mengenai hal ini 
tidak sampai kepada Imam Malik.” Namun, Iyadh mengatakan bahwa 
dari perkataan Imam Malik dapat diambil kesimpulan tentang 
larangan berpuasa pada hari Jum'at secara tersendiri, sebab dia tidak 
menyukai mengkhususkan suatu hari untuk mengerjakan ibadah 
tertentu. Dengan demikian, dalam masalah ini dia memiliki dua 
pandangan. 

Ibnu Al Arabi mencela perkataan Abdul Wahab, “Hari yang 
tidak dimakruhkan untuk berpuasa jika dikerjakan bersama hari yang 
lain, maka berpuasa pada hari tersebut secara tersendiri juga tidak 
dimakruhkan”, karena hal itu merupakan analogi permasalahan yang 
ada nashnya. 
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Ulama madzhab Hanafi mendukung pendapat mereka dengan 
hadits Ibnu Mas'ud, 596 Aas Naa, Pen Baya Pra Ie ) da os 
Haa $ 2g Ja se uli , ali (Rasulullah SAW berpuasa 3 hari setiap 


bulan, dan sangat jarang beliau tidak berpuasa pada hari Jum'at). 
Imam At-Tirmidzi menyatakan bahwa derajat hadits ini adalah hasan. 
Akan tetapi, tidak ada dalil yang mendukung pendapat mereka, karena 
ada kemungkinan bahwa yang dimaksud adalah beliau tidak mau 
meninggalkan puasa pada hari Jum'at apabila bertepatan dengan hari 
puasa yang biasa dilakukannya, dan ini tidak bertentangan dengan 
dalil yang memakruhkan berpuasa pada hari Jum'at secara tersendiri. 
Hal ini untuk mengompromikan kedua hadits tersebut. Sebagian 
ulama memasukkannya pada perkara yang khusus bagi Nabi SAW. 
Akan tetapi sikap ini kurang baik, sebab kekhususan Nabi tidak dapat 
ditetapkan berdasarkan kemungkinan. 


Ada dua pendapat yang masyhur di kalangan madzhab Syafi'i: 


Pertama, dinukil oleh Al Muzani dari Asy-Syafi'i bahwa puasa 
pada hari Jum'at tidak makruh, kecuali bagi mereka yang apabila 
berpuasa, maka akan menyebabkannya lemah untuk mengerjakan 
ibadah lainnya, seperti shalat, doa maupun dzikir. 


Kedua, pendapat yang dinyatakan benar oleh segolongan ulama 
muta”akhirin, yaitu seperti pendapat mayoritas ulama. 


Ada perbedaan pendapat mengenai sebab larangan berpuasa 
pada hari Jum'at secara khusus: 


Pertama, karena hari Jum'at adalah hari raya, sementara hari 
raya tidak boleh berpuasa. Akan tetapi pendapat ini cukup musykil 
bila dihadapkan dengan izin berpuasa pada hari Jum'at bersama hari 
lainnya. Namun hal ini dijelaskan oleh Ibnu Oayyim dan selainnya 
bahwa penyerupaannya dengan hari raya tidak berarti persamaan 
dalam segala segi. 


Kedua, agar seseorang tidak lemah dalam mengerjakan ibadah 
pada hari Jum'at. Pendapat ini dipilih oleh Imam An-Nawawi. Akan 
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tetapi, pendapat ini mendapat kritik, karena makna yang demikian itu 
tetap ada apabila seseorang berpuasa bersama hari-hari yang lain. 
Lalu, bantahan ini dijawab bahwa puasa pada hari sebelumnya atau 
sesudahnya dapat melengkapi ibadah yang kurang pada hari Jum'at 
akibat kelesuan atau ketidakmampuan melakukan sebagaimana 
mestinya. Tapi pernyataan ini juga mendapat kritikan, karena sesuatu 
yang dapat melengkapi tidak hanya terbatas pada puasa, bahkan bisa 
berbentuk semua amal kebaikan. Maka, konsekuensinya 
diperbolehkan mengerjakan puasa pada hari Jum'at secara tersendiri 
bagi orang yang banyak mengerjakan kebaikan pada hari itu sebagai 
pengganti puasa sebelumnya atau sesudahnya, seperti orang yang 
membebaskan budak, padahal tidak ada yang berpendapat demikian. 
Apabila benar demikian, maka larangan tersebut khusus bagi orang 
yang dikhawatirkan akan menjadi lemah, bukan bagi orang yang 
diyakini mampu dan kuat melaksanakannya. Namun, alasan terakhir 
ini mungkin dijawab bahwa yang menjadi pedoman adalah keadaan 
yang umum, sebagaimana diperbolehkannya tidak berpuasa bagi 
orang yang sedang safar (bepergian) meskipun ia tidak merasa berat 
untuk berpuasa. 


Ketiga, kekhawatiran dapat menyebabkan sikap pengagungan 
yang berlebihan terhadap hari Jum'at sehingga hal itu menimbulkan 
fitnah bagi mereka, sebagaimana halnya orang-orang Yahudi yang 
terfitnah oleh hari Sabtu. Akan tetapi, pandangan ini dibantah dengan 
adanya pengagungan terhadap hari Jum'at meskipun tidak dengan 
berpuasa. Di samping itu, orang-orang Yahudi tidak mengagungkan 
hari Sabtu dengan berpuasa. Maka, apabila yang menjadi ukuran 
adalah menyelisihi mereka, seharusnya berpuasa pada hari Sabtu. 


Abu Daud dan An-Nasa'i —serta dinyatakan shahih oleh Ibnu 
Hibban— meriwayatkan dari hadits Ummu Salamah bahwa Nabi 
SAW biasa berpuasa pada hari Sabtu dan Minggu, lalu beliau 


bersabda, Ta of th PI pal LX Vg bgl (Sesungguhnya 
keduanya adalah hari raya bagi orang-orang musyrik, maka aku ingin 
menyelisihi mereka). 
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Keempat, khawatir diyakini sebagai kewajiban. Akan tetapi 
pandangan ini terbantah oleh puasa hari Senin dan Kamis, seperti 
yang akan disebutkan pada bab berikutya. 


Kelima, khawatir diwajibkan atas mereka sebagaimana 
kekhawatiran akan diwajibkannya shalat malam. Al Muhallab berkata, 
“Pendapat ini terbantah dengan diperbolehkannya berpuasa pada hari 
itu bersama dengan hari lainnya. Di samping itu, apabila benar 
demikian maka boleh dikerjakan sepeninggal beliau, karena alasan 
yang menjadi dasar penetapan hukum sudah tidak ada.” Pernyataan Al 
Muhallab ini berdasarkan keyakinannya bahwa puasa pada hari Jum'at 
tidak makruh. 

Keenam, menyalahi orang-orang Nasrani yang wajib berpuasa 
pada hari Jum'at. Pendapat ini dinukil oleh Al Gamuli, tetapi pendapat 
ini tidak kuat. 


Pendapat paling tepat adalah pendapat pertama, sehubungan 
dengan itu dinukil dua hadits: 

Pertama, diriwayatkan oleh Al Hakim dan selainnya melalui 
jalur Amir bin Ladin dari Abu Hurairah, dari Nabi SAW, ag Zee! ay 
bang JAS Naga OLI iSatko Hp Sale Pi Ujabi W cas (Hari Jum'at 
adalah hari raya, janganlah kalian menjadikan hari raya kalian 
sebagai hari berpuasa, kecuali apabila kalian berpuasa sebelumnya 
atau sesudahnya). 


Kedua, diriwayatkan oleh Ibnu Abi Syaibah melalui sanad yang 
hasan dari Ali, 84 ea Yg cumsab! Ap ena MLM Ca Gelata (K2 US ya 
Ss 39 Sa ab 2. AB Anandi (Barangsiapa di antara kalian berpuasa 
sunah di suatu bulan, maka hendaklah berpuasa pada hari Kamis. 


Janganlah kalian berpuasa pada hari Jum'at, karena ia adalah hari 
makan, minum dan dzikir). 
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64. Apakah Boleh Mengkhususkan Suatu (bari) dari Hari-hari? 


Gi Se RA TN EN Png Dana SEN ani GA Sp 20, 0 Ta 
Oa 4 aa Pad Tn P3 Ka De SN AN SEN Sa 
os Y KE Sa ALVI oa YyePu ala ale MN eko Ml Sy) 
PN) Pa or A ap , Aa a33 Bara so #, Map 
Kesal lag ANE ale AN Jepan OS Le Gbes (SAI) (Kay Alat 
1987. Dari Manshur, dari Ibrahim, dari Algamah, aku berkata 
kepada Aisyah RA, “Apakah Rasulullah SAW biasa mengkhususkan 
suatu (hari) di antara hari-hari?” Ja menjawab, “Tidak, amalan beliau 
berkesinambungan, dan siapakah di antara kalian yang mampu 
mengerjakan apa yang mampu dilakukan oleh Rasulullah SAW?” 


Keterangan Hadits: 


(Bab apakah boleh mengkhususkan sesuatu dari hari-hari). Az- 
Zain bin Al Manayyar dan selainnya berkata, “Imam Bukhari tidak 
menegaskan hukum persoalan, karena makna zhahir hadits 
menyatakan bahwa Nabi SAW melakukan ibadah secara rutin dan 
berkesinambungan. Keterangan ini bertentangan dengan riwayat yang 
dinukil dari Aisyah, yang menafikan amalan yang berkesinambungan. 
Riwayat yang dimaksud dinukil oleh Imam Muslim melalui jalur Abu 
Salamah dari Abdullah bin Syagig, semuanya dari Aisyah bahwa dia 
ditanya tentang puasa Rasulullah SAW, maka dia menjawab, #'xa os 
ssi 3 Ji £& las ale Jai & (Beliau biasa berpuasa hingga 
kami mengatakan, “Sungguh beliau tidak akan berhenti puasa”. Dan 
terkadang pula tidak berpuasa hingga kami mengatakan, “Sungguh 
beliau telah meninggalkan puasa.”). Riwayat yang serupa telah 
disebutkan dalam riwayat Imam Bukhari dari hadits Ibnu Abbas dan 
selainnya. Oleh sebab itu, Imam Bukhari membiarkan judul bab dalam 
bentuk pertanyaan, untuk diunggulkan salah satu dari dua hadits 
tersebut atau tampak sisi kompromi antara keduanya. Adapun kedua 
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nwayat itu mungkin dikompromikan bahwa maksud perkataan, os 
ia Ula (amalan beliau adalah berkesinambungan), adalah keadaan 


beliau dalam berpuasa dan tidak berpuasa bersifat rutin dan terus- 
menerus. Perkataan — Aisyah “Amalan beliau — adalah 
berkesinambungan” dipahami atas dasar komitmen beliau SAW. 
Sedangkan perkataan beliau, 4S, Y! Uste 815 Of ss Y 06 (tidaklah 
engkau melihatnya dalam keadaan puasa melainkan engkau akan 
melihatnya), dipahami dalam konteks keadaan yang kedua. Penjelasan 
semakna dengan ini telah disebutkan pada bab “Keterangan tentang 
puasa Nabi SAW”. Sebagian lagi mengatakan bahwa maknanya 
adalah, tidaklah beliau mengerjakan puasa sunah pada hari tertentu 
saja. Bahkan apabila beliau mengerjakan puasa pada hari tertentu 
seperti hari Kamis, maka beliau akan berpuasa pada hari itu terus- 
menerus. 

Y SB MB AI ia Labu LS ja (Apakah beliau SAW 
mengkhususkan suatu (hari) dari hari-hari? Dia menjawab, “Tidak?”). 
Ibnu At-Tin berkata, “Sebagian ulama menjadikannya sebagai dalil 
tentang tidak disukainya mengkhususkan hari tertentu dalam satu 
pekan untuk berpuasa.” Pendapat ini dijawab oleh Az-Zain bin Al 
Manayyar bahwa orang yang bertanya tentang hadits itu hanya 
menanyakan masalah mengkhususkan suatu hari dari hari-hari dalam 
sepekan. Adapun keterangan pengkhususan suatu hari dengan 
berpuasa, merupakan pengkhususan untuk suatu perkara yang tidak 
ada pada hari-hari yang lain, seperti hari Arafah, hari Asyura', 
Ayyamul Bidh, serta seluruh hari yang dikhususkan karena makna 
tertentu. Hanya saja ia bertanya tentang pengkhususan suatu hari 
ditinjau kedudukan hari itu sendiri, misalnya hari Sabtu. Namun 
jawaban ini menjadi musykil bila dihadapkan dengan anjuran 
berpuasa pada hari Senin dan Kamis. Telah disebutkan mengenai hal 
itu sejumlah hadits, hanya saja seakan-akan tidak ada yang sesuai 
dengan kriteria hadits shahih dalam kitab shahih Bukhari. Oleh sebab 
itu, Imam Bukhari menyajikan judul bab dalam bentuk pertanyaan. 
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Apabila ditemukan riwayat akurat tentang keduanya yang 
mengindikasikan pengkhususan, niscaya Imam Bukhari akan 
mengecualikannya dari cakupan kata “tidak” yang diucapkan oleh 
Aisyah. 


Aku (Ibnu Hajar) katakan, disebutkan tentang puasa hari Senin 
dan Kamis sejumlah hadits Shahih, di antaranya hadits Aisyah yang 
diriwayatkan oleh Abu Daud, At-Tirmidzi dan An-Nasa'i, serta 
dinyatakan shahih oleh Ibnu Hibban melalui jalur Rabi'ah Al Jarsyi 
dari Aisyah dengan lafazh, $3Y! ato ps Mag EA io NU 

dl (Sesungguhnya Nabi SAW senantiasa berpuasa pada hari 
Senin dan Kamis), dan hadits Usamah, Ag ale An Pu & dan Ag 
TA GNI Ff LAI JGA DI LA yaaa SN Ag Ha 
Bo Ui, dat B3 ul Li (Aku melihat Rasulullah SAW berpuasa 
pada hari Senin dan Kamis, lalu aku bertanya kepada beliau 
mengenai hal itu, maka beliau bersabda, “Sesungguhnya amalan- 
amalan ditampakkan pada hari Senin dan Kamis, maka aku ingin 
amalku diangkat dan aku dalam keadaan berpuasa. ”). Riwayat ini 


dikutip oleh An-Nasa'i dan Abu Daud, serta dinyatakan shahih oleh 
Ibnu Khuzaimah. 


Atas dasar ini, maka kemusykilan tersebut dapat dijelaskan: 
barangkali maksud hari-hari yang ditanyakan adalah 3 hari dalam 
setiap bulan. Seakan-akan penanya ketika mendengar Nabi SAW 
biasa berpuasa 3 hari, dan ia ingin bila puasa itu dikerjakan pada 
Ayyamul Bidh, maka ia bertanya kepada Aisyah, “Apakah beliau 
mengkhususkan puasa tersebut pada Ayyamul Bidh?” Aisyah 
menjawab, “Tidak, amalan beliau adalah berkesinambungan.” 
Maksudnya, apabila beliau menjadikannya pada Ayyamul Bidh 
niscaya ini menjadi ketetapan dan beliau akan terus-menerus 
mengerjakannya. Akan tetapi beliau menghendaki keluasan tanpa 
menetapkan hari tertentu, maka beliau tidak peduli kapan pada bulan 
itu beliau mengerjakan puasa 3 hari, seperti telah diisyaratkan pada 
bab “Puasa pada Hari-hari Al Bidh”. 
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Imam Muslim meriwayatkan dari hadits Aisyah bahwa beliau 
biasa berpuasa 3 hari pada setiap bulan, dan beliau tidak peduli kapan 
beliau mengerjakannya. Ibnu Hibban menyebutkan hadits di bab ini 
serta hadits tentang puasa hari Senin dan Kamis dan hadits beliau 
“Nabi SAW biasa berpuasa hingga kami mengatakan beliau tidak 
akan meninggalkan puasa”, seraya mengisyaratkan bahwa antara 
riwayat-riwayat tersebut terdapat pertentangan. Namun dia tidak 
menjelaskan lebih lanjut cara untuk mengompromikannya, dan Allah 
telah membukakan hal itu kepada kami dengan karunia-Nya. 


65. Puasa Hari Arafah 


SA Tp PERAN ob dp Pa al up Me yg 
(Soo 200 1 # 


3 on Laais Kyo Ka6 Ol SI 5 Jai SP AA 
£ C5 Lara P3 SAN ak C8 5 er ka 23 8 3 o- £ 
JB) tele ya ian Jl pel Ale AI elo al go 

0. Ta Ba 1 Pa 2 or 0 12 057 et” L.. 0 TA Nino 
ora ae HS, 3 ai Fak “il dub (Hilag yul mad 


0. 


Aas 

1988. Dari Malik, dari Abu An-Nadhr —mantan budak Umar 
bin Ubaidillah— dari Umair —mantan budak Abdullah bin Abbas— 
dari Ummu Al Fadhl binti Al Harits bahwa manusia berdebat di 
sisinya pada hari Arafah mengenai puasa Nabi SAW. Sebagian 
mereka mengatakan, beliau SAW sedang berpuasa. Sebagian yang 
lain mengatakan, beliau tidak sedang berpuasa. Maka ia mengirim 
segelas susu, sementara beliau sedang wukuf di atas untanya, lalu 
beliau meminumnya. 
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an ea aa 


Una an «a La SS Ya 

1989. Dari Kuraib, dari Maimunah RA bahwasanya orang-orang 

ragu tentang puasa Rasulullah SAW di hari Arafah. Maka aku 

mengirim air susu kepadanya, sementara beliau wukuf di tempat 
wukuf. Beliau meminumnya dan manusia melihatnya. 


Keterangan Hadits: 


(Bab puasa hari Arafah), yakni apakah hukumnya. Seakan-akan 
tidak ada satu pun di antara hadits-hadits tentang anjuran berpuasa 
pada hari Arafah yang memenuhi kriteria hadits shahih dalam kitab 
Shahih-nya. Adapun hadits yang paling shahih tentangnya adalah 
hadits Abu Gatadah, Iu ng asi ai PA XI (puasa Arafah dapat 


menjadi penebus Ikesatahang satu tahun sesudah dan satu tahun 
sebelumnya). Hadits ini diriwayatkan oleh Imam Muslim dan 
selainnya. Namun, ada kemungkinan riwayat ini dikompromikan 
dengan kedua hadits pada bab di atas dengan mengatakan anjuran 
berpuasa yang khusus bagi selain mereka yang menunaikan haji, atau 
bagi mereka yang puasanya tidak menyebabkannya lemah untuk 
berdzikir serta berdoa, seperti yang dituntut dari orang yang 
menunaikan haji. 


Nok LV of (bahwasanya manusia berdebat). Maksudnya, 


mereka berbeda pendapat. Sementara dalam riwayat Ad-Daruguthni 
disebutkan melalui jalur Abu Nuh dari Malik, be! ya Cab MA 


aa Pan ae &! Ju) (beberapa orang sahabat Rasulullah SAW 
berbeda pendapat). 
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Alay ae A1 Je AD Ud «$ (tentang puasa Nabi SAW). Hal ini 
memberi indikasi bahwa puasa pada hari Arafah merupakan hal yang 
masyhur dan menjadi kebiasaan di kalangan sahabat. apabila sedang 
tidak bepergian. Seakan-akan para sahabat yang mengatakan bahwa 
Nabi SAW sedang berpuasa itu berdasarkan ibadah yang biasa beliau 
lakukan. Sedangkan para sahabat yang mengatakan bahwa beliau 
tidak berpuasa, itu berdasarkan faktor tertentu, yaitu safar (bepergian). 
Sementara beliau melarang untuk berpuasa fardhu saat safar, apalagi 
puasa sunah. 

Kalah (dia mengirim). Dalam hadits sesudahnya disebutkan 
bahwa yang mengirim minuman tersebut adalah Maimunah binti Al 
Harits. Maka, harus dipahami bahwa peristiwa ini terjadi lebih dari 
sekali. Namun, ada pula kemungkinan keduanya (Ummul Fadhl binti 
Al Harits dan Maimunah binti Al Harits) yang mengirim minuman itu, 
sebab mereka adalah kakak-beradik, tetapi akan disebutkan 
keterangan yang menunjukkan bahwa Maimunah yang mengirim 
langsung minuman tersebut. Lalu tidak ada keterangan tentang nama 
utusan dalam jalur-jalur periwayatan hadits Ummu Fadhl, tetapi An- 
Nasa'i meriwayatkan dari jalur Sa'id bin Jubair, dari Ibnu Abbas, 
keterangan yang menunjukkan bahwa utusan itu adalah dia sendiri. 


Oya Pr S1 R5 (dan beliau wukuf di atas untanya). Abu 
Nu'aim menambahkan dalam kitab Al Mustakhraj melalui jalur Yahya 
bin Sa'id dari Malik, B4 (m3! asu ya, (Beliau sedang berkhutbah 
di hadapan manusia di Arafah), 


Dalam riwayat Imam Bukhari pada pembahasan tentang 
asyribah (minuman) disebutkan melalui jalur Abdul Aziz bin Abi 
Salamah dari Abu An-Nadhr, 8g X55 BI 495 (Beliau sedang wukuf 
pada sore hari Arafah). Sementara Imam Ahmad dan An-Nasa'i 
meriwayatkan dari jalur Abdullah bin Abbas, dari ibunya —Ummu 
Fadhl— bahwa Rasulullah SAW tidak berpuasa pada hari Arafah. 
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Catatan 


Al Ismaili telah meriwayatkan hadits Ibnu Wahab melalui tiga 
sanad: | 


Pertama, dari jalurnya, dari Malik melalui sanad-nya. 


Kedua, dari dia, dari Amr bin Al Harits, dari Salim bin Abi An- 
Nadhr (guru Imam Malik dalam riwayat ini). 


Ketiga, dari Amr, dari Bukair. Imam Bukhari hanya 
menyebutkan satu sanad-nya, karena merasa cukup dari riwayat selain 
beliau dalam hal itu. 


Kedua hadits ini dijadikan dalil tentang disukainya tidak 
berpuasa pada hari Arafah di Arafah. Akan tetapi pandangan ini perlu 
diteliti, sebab Nabi SAW sekadar meninggalkan suatu perbuatan 
tidaklah menafikan disukainya perbuatan itu, dimana terkadang Nabi 
meninggalkan suatu perbuatan hanya untuk menjelaskan bahwa 
perbuatan itu boleh ditinggalkan, dan yang demikian itu lebih utama 
bagi beliau demi kemaslahatan dalam menyampaikan risalah. Hanya 
saja tidak dapat dipungkiri bahwa Abu Daud dan An-Nasa'i telah 
meriwayatkan dan dinyatakan shahih oleh Ibnu Khuzaimah dan Al 
Hakim, melalui jalur Ikrimah bahwa Abu Hurairah menceritakan 
kepada mereka, #4 Lp Ona Ang as Ai Ie At Ipa) af 
(Sesungguhnya Rasulullah SAW melarang berpuasa pada hari Arafah 
di Arafah). 


Sebagian ulama salaf mengikuti makna lahiriah hadits ini. 
Diriwayatkan dari Yahya bin Sa'id Al Anshari bahwa orang yang 
sedang melaksanakan haji wajib tidak berpuasa pada hari Arafah. 
Sementara dari Ibnu Az-Zubair, Usamah bin Zaid dan Aisyah, bahwa 
mereka berpuasa pada hari itu. Lalu, dinukil pula madzhab lain dari 
Oatadah tentang diperbolehkannya berpuasa hari Arafah di Arafah 
apabila tidak mengakibatkan lemah dalam berdoa. Pendapat ini 
dinukil oleh Al Baihagi dalam kitab Al Ma'rifah dari Imam Asy- 
Syafi'i dalam madzhabnya yang lama, serta dipilih oleh Al Khaththabi 
dan Al Muwatalli (keduanya dari kalangan ulama madzhab Syafi'i). 
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Mayoritas ulama berpendapat disukainya tidak berpuasa bagi 
mereka yang sedang wukuf di Arafah. Atha' berpendapat bahwa 
barangsiapa tidak berpuasa dengan maksud agar kuat berdzikir, maka 
ia mendapatkan pahala seperti pahala orang yang berpuasa. Ath- 
Thabari berkata, “Rasulullah SAW tidak berpuasa di Arafah dengan 
maksud memberi petunjuk bahwa yang terbaik dilakukan oleh orang 
yang mengerjakan haji di Makkah adalah tidak berpuasa supaya tidak 
lemah berdoa dan berdzikir pada hari Arafah.” Ada pula yang 
mengatakan, sesungguhnya alasan Nabi SAW tidak berpuasa di 
Arafah saat itu adalah karena bertepatan dengan hari Jum'at, 
sementara beliau telah melarang untuk berpuasa pada hari Jum'at 
secara tersendiri. Akan tetapi pandangan ini tidak dapat diterima 
berdasarkan konteks bagian awal hadits. 


Pendapat lain mengatakan bahwa penyebab tidak disukainya 
berpuasa pada hari Arafah adalah karena hari itu adalah hari raya bagi 
jamaah haji yang berkumpul untuk melaksanakan wukuf di Arafah. 
Pendapat ini didukung oleh riwayat yang dikutip oleh para penulis 
kitab Sunan dari Ugbah bin Amir, dari Nabi SAW, « AN 283 ega aw 


aka “ni Vas ja at (Hari Arafah, hari raya kurban, dan hari-hari 


- 
- 


di Mina adalah hari raya bagi kita pemeluk Islam). 


Pelajaran yang dapat diambil 


Il. Sebagai landasan dalil, melihat langsung adalah lebih kuat 
daripada melalui berita. 


2. Makan dan minum di tengah khalayak ramai hukumnya mubah 
(boleh), dan tidak dianggap makruh apabila kondisi memang 
mengharuskan. 


3. Boleh menerima hadiah dari wanita tanpa meminta perincian 
apakah berasal dari harta suaminya atau tidak, dan barangkali 
yang demikian itu khusus pada sesuatu yang tidak memiliki nilai 
yang terlalu tinggi. Al Muhallab berkata, “Pernyataan ini perlu 


FATHUL BAARI — 437 


dianalisa, karena ada kemungkinan air susu tersebut berasal dari 
rumah Maimunah, istri Nabi SAW.” 


4. Mengikuti perbuatan Nabi SAW. 


5. Melakukan penelitian dan ijtihad pada masa Rasulullah SAW 
masih hidup. 


6. Dialog ilmiah antara laki-laki dan perempuan. 


7. Melakukan muslihat untuk mengetahui suatu hukum tanpa harus 
bertanya. 


8.  Kecerdikan Ummu Fadhl yang mampu menyingkap hukum 
dengan cara seperti itu, yang sangat sesuai dengan keadaan, 
sebab hal ini terjadi pada tengah hari yang sangat panas. 


9. Ibnu Al Manayyar berkata, “Tidak dinukil riwayat bahwa Nabi 
SAW memberikan sisa minumannya kepada seseorang. 
Barangkali beliau mengetahui Ummu Fadhl mengkhususkan 
minuman itu untuknya. Maka, dari sini dapat ditarik keterangan 
mengenai pemberian yang disertai syarat tertentu.” Akan tetapi, 
cukup jelas apabila pernyataan ini tidak benar. Telah disebutkan 


is “ 30 - PA? P Hi g 
dalam hadits Maimunah, 4s — 43 (Beliau minum sebagian 


darinya). Hal ini mengindikasikan bahwa Nabi SAW tidak 
menghabiskannya. Az-Zain bin Al Manayyar berkata, 
“Barangkali maksud beliau menyisakan minuman tersebut 
adalah untuk memperpanjang masa meminumnya agar dapat 
dilihat oleh seluruh manusia.” 


10. Menaiki hewan tunggangan saat wukuf. Hal ini telah disebutkan 
pada pembahasan tentang haji. Dalam pembahasan tentang 
asyribah (minuman), Imam Bukhari memberi judul hadits 
“Minum di Gelas dan Minumnya Orang yang Sedang Wukuf di 
Atas Unta”. 
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66. Puasa pada Hari Raya Fitri (Idul Fitri) 


£ 
2.98 
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LA AB AN AI Sp JEA ES LA JG ap yi Ju 
TA 3 IP ARI AS IA JB 

1990. Dari Abu Ubaid (mantan budak Ibnu Azhar), dia berkata, 
“Aku turut melaksanakan hari raya bersama Umar bin Khaththab RA, 
maka dia berkata, “Ini adalah dua hari dimana Rasulullah SAW 
melarang berpuasa, hari di saat kalian tidak berpuasa lagi (Idul Fitri), 


dan hari yang lain adalah hari dimana kalian makan dari hewan-hewan 
kurban (Idul Adha)'.” 


Abu Abdillah berkata, “Ibnu Uyainah berkata, “Barangsiapa 
mengatakan mantan budak Ibnu Azhar, maka ia benar, dan 
barangsiapa mengatakan mantan budak Abdurrahman bin Auf, maka 


9 » 


ia juga benar”. 


BEE ae AP Bd 3 
af Kaban 583 ABG Inah FA Pro Ph de 
Ap BN 

1991. Dari Amr bin Yahya, dari bapaknya, dari Abu Sa'id RA, 

dia berkata, “Nabi SAW melarang berpuasa pada hari raya fitri dan 


FATHUL BAARI — 439 


hari raya kurban, dan melarang duduk jongkok, serta melarang 
seseorang duduk memeluk lutut dengan mengenakan satu pakaian.” 


And bah ag 20 33 
1992. Dan, beliau melarang shalat setelah shalat Subuh dan 
Ashar. 


Keterangan Hadits: 


(Bab Puasa pada Hari Raya Fitri (Idul Fitri)). Maksudnya, apa 
hukumnya? Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Barangkali Imam 
Bukhari menunjukkan perbedaan pendapat tentang seseorang yang 
bernadzar untuk berpuasa pada hari yang bertepatan dengan hari raya, 
apakah nadzarnya dianggap sah atau tidak? 


1 ks aw (pada hari dimana kalian tidak berpuasa lagi). Dalam 
riwayat Yunus disebutkan, as ks aa bedixt Cl (Adapun salah satunya 


adalah hari dimana kalian tidak berpuasa lagi). Ada pendapat yang 
mengatakan bahwa faidah disebutkannya sifat kedua hari itu adalah 
sebagai isyarat akan penyebab yang mewajibkan seseorang untuk 
tidak berpuasa pada kedua hari itu. Adapun penyebab yang 
mengharuskan seseorang tidak berpuasa pada Idul Fitri, adalah karena 
Idul Fitri merupakan pemisah antara hari-hari puasa dengan hari-hari 
sesudahnya serta memperlihatkan batas akhir puasa itu sendiri. 
Sedangkan penyebab yang mengharuskan seseorang untuk tidak 
berpuasa pada hari raya kurban, adalah karena penyembelihan hewan 
kurban pada hari itu dilakukan untuk mendekatkan diri kepada Allah, 
maka diharuskan untuk tidak berpuasa agar dapat memakan daging 
kurban tersebut. Apabila disyariatkan berpuasa pada hari ini, niscaya 
syariat untuk menyembelih hewan kurban akan kehilangan maknanya. 
Oleh karena itu, dikatakan bahwa sebab (illat) pengharaman tersebut 
adalah supaya memakan daging kurban, karena memakan daging 
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kurban mengharuskan untuk menyembelihnya. Maksud kurban di sini 
adalah hewan yang disembelih dalam rangka mendekatkan diri kepada 
Allah SWT. 


Hadits tersebut menerangkan tentang haramnya mengerjakan 
puasa pada saat Idul Fitri dan Idul Adha, baik puasa nadzar, puasa 
kafarat, puasa sunah, puasa pengganti (gadha) maupun puasa 
tamattu', sebagaimana ijma' ulama. 


Dalam hal ini, terjadi perbedaan pendapat mengenai orang yang 
baru datang lalu berpuasa pada hari raya. Menurut Abu Hanifah, 
puasanya sah, tetapi mayoritas ulama tidak sependapat dengannya. 
Apabila seseorang bernadzar akan berpuasa pada hari kedatangan 
seseorang, lalu orang itu datang bertetapan dengan hari raya, maka 
menurut mayoritas ulama nadzarnya tidak sah. Seracntara menurui 
ulama madzhab Hanafi nadzarnya sah dan wajib menggantinya pada 
hari yang lain, bahkan pendapat lain yang dinukil darinya mewajibkan 
untuk memberi makan fakir miskin. Dari Al Auza'i dikatakan bahwa 
orang itu harus mengganti puasanya kecuali bila ia mengecualikan 
hari raya. Lalu dari Imam Malik diriwayatkan bahwa orang itu dapat 
mengganti apabila ia meniatkan untuk mengganti, sedangkan apabila 
tidak diniatkan, maka tidak ada kewajiban apapun atasnya. 


Adapun dasar masalah tersebut adalah, apakah suatu larangan 
berkonsekuensi terhadap keabsahan apa yang dilarang? Mayoritas 
ulama mengatakan “tidak”, sementara Muhammad bin Al! Hasan 
mengatakan “ya”. Dia berhujjah bahwa orang yang buta tidak 
dikatakan “tidak melihat”, sebab yang demikian itu berarti 
menyatakan sesuatu yang telah diketahui. Maka, hal ini menunjukkan 
bahwa puasa pada hari raya adalah perkara yang mungkin. Jika 
demikian, maka sah hukumnya. 


Argumentasi ini dijawab bahwa kemungkinan tersebut hanya 
dari segi akal, sedangkan letak perbedaannya berada pada masalah 
syara”. Sesuatu yang dilarang oleh syariat tidak mungkin dilakukan 
dalam pandangan syar'i. Di antara alasan para ulama yang tidak 
memperbolehkan puasa pada hari raya adalah bahwa amalan sunah 
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secara mutlak apabila dilarang maka tidak sah hukumnya, sebab apa 
yang terlarang dituntut untuk ditinggalkan, baik larangan itu dalam 
konteks pengharaman maupun tanzih (menyalahi yang lebih utama), 
sedangkan amalan sunah dituntut untuk dilakukan. Dengan demikian, 
keduanya merupakan dua sisi yang saling berlawanan dan tidak 
mungkin dipadukan. Adapun perbedaan antara masalah ini dengan 
masalah perintah yang memiliki dua sisi —seperti shalat di tanah hasil 
rampasan— adalah bahwa larangan di sini bukan karena dzat shalat 
itu sendiri, bahkan karena sesuatu yang berada di luar shalat. Berbeda 
dengan larangan berpuasa pada hari raya, dimana larangan itu 
ditujukan kepada dzat puasa itu sendiri, maka dalam hal ini keduanya 
jelas berbeda. 


Sep Je pg HB BI YA Sip JB KALA JB ta yi JB 
MB IP JP)! KE (Abu Abdillah (Imam Bukhari) berkata, 
“Ibnu Uyainah berkata, “Barangsiapa mengatakan mantan budak 
Ibnu Azhar, maka ia benar, dan barangsiapa mengatakan mantan 
budak Abdurrahman bin Auf, maka ia juga benar.”). Perkataan Ibnu 
Uyainah ini telah dinukil oleh Ali bin Al Madini dalam kitab Al Ilal 
dan diriwayatkan oleh Ibnu Abi Syaibah dalam kitab Musnad-nya dari 
Ibnu Uyainah, “Az-Zuhri telah menceritakan kepadaku, aku 


mendengar Abu Ubaid...”. Dia menyebutkan hadits tanpa 
menjelaskan sifatnya. 


Abdurrazzag meriwayatkan dalam kitab Mushannaf dari 
Ma'mar, dari Az-Zuhri, ia berkata, “Telah diriwayatkan dari Abu 
Ubaid, mantan budak Abdurrahman bin Auf.” Demikian pula 
dikatakan oleh Juwairiyah, Sa'id Az-Zubairi dan Makki bin Ibrahim 
dari Malik, sebagaimana dinukil oleh Abu Umar. Lalu dia 
menyebutkan pula bahwa Ibnu Uyainah biasa mengatakan demikian. 


Ibnu At-Tin berkata, “Alasan sehingga kedua pernyataan itu 
benar, adalah karena telah diriwayatkan bahwa keduanya sama-sama 
sebagai wali mantan budak tersebut. Namun, dikatakan pula bahwa 
perwaliannya kepada salah seorang di antara mereka memiliki makna 
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yang sebenarnya, sedangkan perwalian kepada yang satunya bukan 
dalam arti yang sebenarnya (majaz). Adapun penyebab majaz, 
mungkin karena ia senantiasa menyertai salah satu dari keduanya, baik 
untuk berkhidmat atau menimba ilmu darinya, maupun karena 
kepemilikannya berpindah dari yang satu kepada yang lain. Lalu Az- 
Zubair bin Bakkar menegaskan bahwa ia adalah mantan budak 
Abdurrahman bin Auf. Atas dasar ini, maka pernyataan bahwa ia 
adalah mantan budak Ibnu Azhar bukan dalam arti yang sebenarnya 
(majaz). Mungkin dikatakan bahwa dia adalah mantan budak Ibnu 
Azhar, karena ia hidup bersamanya sepeninggal Abdurrahman bin 
Auf. Ibnu Azhar juga bernama Abdurrahman, dan dia adalah putra 
paman Abdurrahman bin Auf, ada pula yang mengatakan putra 
saudara laki-lakinya. 


Ia SP S KI gu of (dan melarang seseorang duduk 
sambil memeluk lutut dengan mengenakan satu pakaian). Al Ismaili 
menambahkan melalui jalur Khalid Ath-Thahhan dari Amr bin Yahya, 
2 A3 Gg Y (Ja tidak menutupi kemaluannya dengan sesuatu), 
dan dari jalur Abdul Aziz bin Al Mukhtar dari Amr disebutkan, 1 Sad 
ga slarnd! Ca) an (Tidak ada sesuatupun antara kemaluannya 


dengan langit). Hal ini telah diterangkan pada awal pembahasan 
tentang shalat dan waktu-waktunya. 


68. Puasa pada Hari Raya Kurban (Idul Adha) 
Ge oLa Po. 20 ..5.. aa P3 o (2... - (3 0- 0 - 
BRA SS DA bina JB elsa op las OS ld sus 
PL ah Nu 0 Ge MEA oo er 0 - - 03 e en x - - 
BIAN, 
1993. Dari Amr bin Dinar, dari Atha' bin Mina', ia berkata: Aku 
mendengar dia menceritakan dari Abu Hurairah RA, dia berkata, 
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“Dilarang dua puasa dan dua transaksi jual beli, yaitu hari raya Fitri 
dan Kurban, serta jual-beli mulamasah dan munabadzah.” 


Bek rob TA pgn 223 0 Te greala Cap Ba Pa e-A . Pe Jang 
#Ila3 Lagis DI ny 3 al SI pr eter JB er ro US 
aan Tt MO DR ME EK AA GE IA 
JS Ce ay WI Gilp yoy! JB SBI JG Wp ama Ol Jar) 
o- 2 Isa - — A a P 3 a10 0g AP A LoE 23 3 9 
K3 OP ey dala AI aa aah RI OI sby pal 1S ol 
1 ra) Ika 

1994. Dari Ziyad bin Jubair, dia berkata: Seorang laki-laki 
datang kepada Ibnu Umar RA dan berkata, “Seseorang bernadzar 
untuk puasa satu hari (Dia berkata, “Aku mengira ia mengatakan pada 
hari Senin.”). Lalu bertepatan hari itu adalah hari raya.” Ibnu Umar 


berkata, “Allah telah memerintahkan memenuhi nadzar, dan Nabi 
SAW telah melarang berpuasa pada hari tersebut.” 


»..& - Aa Pi - Ki, don 3 20 - . 
kana GI Keak 1JE ES Lan HSE pa Op MU AG H3 
- - s 2... 


. 
Pa - 


Sah aa AG 3 053 ESA P3 SE 
Fm Alay Ale Ko Ge GP SL WIB Ig GS 
99 Ab PE MA ria Tia AN AI 
Bs AA UG SL Yp (SN Olah WN Gr 
SPI SEN TE Yp LB Ijab YG LAN 
NIA SAY CAN Sem NAN dandah teen 

1995. Dari Abdul Malik bin Umair, dia berkata: Aku mendengar 
Oaza'ah berkata, aku mendengar Abu Sa'id Al Khudri RA —dan ia 


telah berperang bersama Nabi SAW sebanyak 12 peperangan— 
berkata, “Aku mendengar empat perkara dari Nabi SAW dan aku 


444 — FATHUL BAARI 


takjub dengannya. Beliau bersabda, “Janganlah seorang wanita 
melakukan safar (bepergian) sejauh perjalanan dua hari kecuali 
suami atau mahramnya ada bersamanya. Tidak ada puasa pada dua 
hari: hari raya Fitri dan Adha. Tidak ada shalat setelah shalat Subuh 
hingga matahari terbit, dan tidak ada shalat setelah Ashar hingga 
matahari terbenam. Tidak dipersiapkan perjalanan kecuali kepada 
tiga masjid, Masjidil Haram, Masjidil Agsha dan masjidku ini (Masjid 
Nabawi) .” 


Keterangan Hadits: 
PS pi 3 Is sb (seorang laki-laki datang kepada Ibnu Umar). 
Aku tidak menemukan keterangan tentang nama laki-laki yang 
dimaksud. Sementara dalam riwayat Imam Ahmad dari Husyaim dari 
Yunus bin Ubaid, dari Ziyad bin Jubair disebutkan, 5! JI & 4x, if, 
"2 (Aku melihat seorang laki-laki datang kepada Ibnu Umar...) lalu 
disebutkan hadits selengkapnya. Ibnu Hibban meriwayatkan melalui 
jalur Karimah binti Sirin bahwasanya ia bertanya kepada Ibnu Umar, 
SA II GP Fa gg AA Bai Ba Sp JS Fa Ol gp de 
Path sap A1 (Aku telah menetapkan atas diriku untuk berpuasa setiap 
hari Rabu, sementara hari ini adalah hari Rabu yang bertepatan 


dengan hari raya Kurban. Ibnu Umar berkata, “Allah telah 
memerintahkan untuk memenuhi nadzar.”). Sedangkan dari Ismail, 


2. 


dari Yunus disebutkan, (Lx (bs 183 yak Gl J5 dlu (Seorang laki- 
laki bertanya kepada Ibnu Umar saat ia sedang berjalan di Mina). 
Kei Ju at (Aku kira ia mengatakan, “Hari Senin.”). Dalam 
Sana Imam Muslim melalui jalur Waki' dari Ibnu Aun disebutkan, 
bp Apel Ul Oh (Aku bernadzar untuk berpuasa satu hari), tanpa 
menetapkan hari yang dimaksud. Sementara dalam riwayat Al Ismaili 
melalui jalur An-Nadhr bin Syamuel dari Ibnu Aun disebutkan, v! j6 
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JA 9) 33 1, ara (Beliau bernadzar untuk berpuasa setiap hari 
Senin atau Kamis). Abu Awanah menukil riwayat yang serupa dari 
jalur Syu”bah, dari Yunus bin Ubaid, dari Ziyad, tanpa mencantumkan 
kalimat, yes 3 (atau hari Kamis). 


Dalam riwayat Yazid bin Zurai” dari Yunus bin Ubaid yang 
diriwayatkan Imam Bukhari dalam pembahasan tentang nadzar 
disebutkan, san s0 JS Bye ol (Untuk berpuasa pada setiap hari 
Selasa dan Rabu). Re Daruguthni menukil riwayat yang serupa dari 
Husyaim tanpa mencantumkan lafazh, ai (hari Selasa). Sedangkan 


dalam riwayat Al Jauzagi melalui jalur Abu Outaibah dari Syu'bah, 
dari Yunus disebutkan, ikaz JS @pai V js M1 (bahwasanya dia 
bernadzar untuk berpuasa setiap hari Jum'at). Abu Daud Ath- 


Thayalisi menukil riwayat yang serupa dari Syu'bah dalam kitabnya 
Al Musnad. 


Ke 2x WS 383 (hari itu bertetapan dengan hari raya). Tidak 
ada keterangan lebih lanjut mengenai hari raya yang dimaksud dalam 
riwayat ini. Adapun disebutkannya hadits ini dalam bab “Puasa Hari 
Raya Kurban” adalah, bahwa yang ditanyakan di sini adalah hari raya 
Kurban, sebagaimana dinyatakan dengan tegas dalam riwayat Yazid 
bin Zurai', PN PI Ca) r (Maka bertepatan dengan hari raya kurban). 


Sedangkan dalam riwayat Waki' disebutkan, ja si Na 2x 3 r 


(Maka bertepatan dengan hari raya Adha atau Fitri). Imam Bukhari 
dalam pembahasan tentang nadzar menyebutkan riwayat yang sama 
melalui jalur Haim bin Abi Hurrah dari Ibnu Umar. 


..5 Pa Ta ai aa . . 
bl. yAII sup Ml (pl (Allah memerintahkan untuk memenuhi 


nadzar... dan seterusnya). Al Khaththabi berkata, “Ibnu Umar tidak 
mengeluarkan fatwa dalam masalah ini. Bahkan para ahli fikih telah 
berbeda pendapat. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, penjelasan mengenai perbedaan 
pendapat mereka telah dikemukakan. Dalam pembahasan tentang haji 
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pada bab “Kapan Orang yang Umrah Melakukan Tahallul (keluar dari 
ihram)” telah disebutkan sikap Ibnu Umar yang tidak menetapkan 
hukum jika terjadi pertentangan antar dalil, ini merupakan perkara 
yang masyhur. 


Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Ada kemungkinan Ibnu 
Umar bermaksud mengamalkan kedua dalil itu, maka hendaknya 
seseorang berpuasa satu hari sebagai ganti hari nadzar dan tidak 
berpuasa pada hari raya Kurban.” 


Sementara itu, saudara Ibnu Al Manayyar menyatakan, “Ibnu 
Umar hendak mengingatkan bahwa perintah untuk memenuhi nadzar 
bersifat umum, sedangkan larangan berpuasa pada hari raya bersifat 
khusus. Seakan-akan Ibnu Umar hendak memberi pemahaman kepada 
penanya agar mendahulukan dalil yang bersifat khusus daripada dalil 
yang bersifat umum.” 


Namun, pernyataan ini dibantah oleh saudaranya, bahwa 
larangan berpuasa pada hari raya juga bersifat umum bagi semua 
orang dan untuk semua hari raya. Ada kemungkinan pula Ibnu Umar 
hendak mengisyaratkan kaidah lain, yaitu apabila ada perintah dan 
larangan dalam satu persoalan, maka manakah yang mesti 
didahulukan? Pendapat yang lebih kuat menyatakan untuk 
mendahulukan larangan, maka Ibnu Umar seakan-akan mengatakan, 
“Jangan berpuasa”. 


Abu Abdul Malik berkata, “Diamnya Ibnu Umar memberi 
asumsi bahwa larangan berpuasa pada hari raya bukanlah karena dzat 
puasa itu sendiri.” 


Ad-Dawudi mengatakan, “Yang dipahami dari perkataan Ibnu 
Umar adalah mendahulukan larangan, karena telah diriwayatkan 
bahwa dia memerintahkan orang yang mempunyai nadzar berjalan 
kaki untuk menunaikan haji agar menunggang kendaraan. Seandainya 
memenuhi nadzar adalah wajib, niscaya dia tidak akan memerintahkan 
orang itu untuk menunggang hewan tunggangan.” 
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Pembahasan tentang hadits Abu Sa'id telah disebutkan secara 
terpisah, masalah safar bagi wanita telah diterangkan pada 
pembahasan tetang haji, shalat setelah shalat Subuh dan Ashar 
dijelaskan dalam pembahasan tentang waktu-waktu shalat, dan 
melakukan perjalanan dibahas pada bagian akhir pembahasan tentang 
shalat. Adapun hukum puasa —yang menjadi maksud utama 
penyebutan hadits pada bab ini—telah dijelaskan sebelumnya. 


Kemudian hadits ini dijadikan dalil tentang bolehnya berpuasa 
pada hari-hari Tasyrig (tanggal 11,12, dan 13 Dzulhijjah), karena 
larangan yang ada dalam hadits hanya dibatasi pada hari raya Fitri dan 
hari raya Kurban. Hal itu akan diterangkan pada bab berikutnya. 


68. Puasa pada Hari-hari Tasyrig 


ara NB gta 5P SH Es LI SAI IE 


£ - 


o 


SA 03 ada ian AE PS GA ph Te SG 


1996. Abu Abdillah berkata: Muhammad bin Al Mutsanna telah 
berkata kepadaku, Yahya telah menceritakan kepada kami dari 
Hisyam, ia berkata: Bapakku telah mengabarkan kepadaku, “Biasanya 
Aisyah RA berpuasa pada hari-hari Tasyrig di Mina, dan bapaknya 
juga berpuasa pada hari-hari itu.” 


- 
- 0 - 0. Pap Pa Ipa B2 20 AG. 3 an 


(ee pun saman sa Ae 


PIL SA NE GE YAA GAN PS Untag 


A angan NE AN Can FE 
CA Ami 
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1997-1998. Muhammad bin Basysyar telah menceritakan 
kepada kami, Ghundar telah menceritakan kepada kami, Syu'bah telah 
menceritakan kepada kami, “Aku mendengar Abdullah bin Isa, dari 
Az-Zuhri, dari Urwah, dari Aisyah, dan diriwayatkan dari Salim, dari 
Ibnu Umar RA, keduanya berkata, “Tidak diberi keringanan pada hari- 
hari Tasyrig untuk berpuasa, kecuali bagi orang yang tidak 
mendapatkan hewan kurban.” 


Tn Pkn ab Koe Bin 2 2.2.3 . — 2.2.3 0 o- 0 PN ME 
Asal IU Legit AI go) AS AP SR MA 3 lag 
San lea al 
sa Hell 


20 


# 


AR Sa Ae BA AA 

Sl 

1999. Dari Salim bin Abdullah bin Umar, dari Ibnu Umar RA, 

dia berkata, “Puasa bagi orang yang ingin mengerjakan umrah 

sebelum haji (di dalam bulan haji) hingga hari Arafah. Apabila ia 

tidak mendapatkan hewan kurban dan tidak berpuasa, maka ia boleh 

berpuasa pada hari-hari Mina.” Diriwayatkan dari Ibnu Syihab, dari 

Urwah, dari Aisyah dengan redaksi yang sama seperti itu. Riwayat ini 
juga dinukil oleh Ibrahim bin Sa'ad dari Ibnu Syihab. 


Keterangan Hadits: 


(Bab berpuasa pada hari-hari tasyrig). Maksudnya, hari-hari 
setelah hari raya kurban. Ada perbedaan pendapat tentang jumlahnya, 
yaitu apakah dua atau tiga hari. Tasyrig berasal dari kata “asyrag” 
(menjemur). Dimanakan demikian karena saat itu daging hewan 
kurban dijemur di bawah terik matahari. Ada pula yang mengatakan 
tasyrig berasal dari kata “syarag” (terbit), dan sebab dinamakan 


FATHUL BAARI — 449 





demikian karena hewan kurban tidak disembelih melainkan setelah 
matahari terbit. Sebagian lagi mengatakan karena shalat Id dikerjakan 
saat matahari terbit. Pendapat lain mengatakan bahwa “tasyrig” 
adalah takbir setelah selesai shalat. 


Apakah hari-hari Tasyrig bersekutu dengan hari raya dalam hal 
menyembelih hewan kurban serta amalan haji yang lain? Apakah 
boleh berpuasa padanya secara mutlak, atau hanya khusus bagi yang 
mengerjakan haji Tamattu', atau bagi siapapun yang memiliki makna 
yang sama dengannya? Ulama berbeda pendapat dalam semua itu. 
Adapun pandangan yang benar menurut Imam Bukhari adalah 
diperbolehkannya berpuasa pada hari-hari Tasyrig bagi orang yang 
mengerjakan haji Tamattu', karena ia telah menyebutkan pada bab ini 
dua hadits, masing-masing dari Aisyah dan Ibnu Umar yang 
membolehkan puasa pada hari-hari Tasyrig bagi orang yang 
mengerjakan haji Tamattu', dan ia tidak menyebutkan hadits lain 
mengenai hal itu. 


Ibnu Mundzir dan selainnya meriwayatkan dari Zubair bin 
Awwam dan Abu Thalhah tentang diperbolehkannya berpuasa secara 
mutlak pada hari-hari itu. Lalu dari Ali dan Abdullah bin Amr bin Ash 
disebutkan tentang larangan berpuasa secara mutlak, dimana ini 
merupakan pendapat yang masyhur dalam madzhab Syafi'i. 
Kemudian dinukil dari Ibnu Umar, Aisyah, dan Ubaid bin Umair 
bahwasanya puasa pada hari-hari itu tidak diperbolehkan kecuali bagi 
yang mengerjakan haji Tamattu' dan tidak mendapatkan hewan 
kurban, dan ini adalah pendapat Imam Malik serta Imam Syafi'i 
dalam madzhabnya yang lama. Sedangkan Al Auza'i dan selainnya 
berpendapat diperbolehkannya pula bagi orang yang terhalang sampai 
ke Ka'bah (muhshar) dan orang yang mengerjakan haji Oiran. Alasan 
bagi yang melarang puasa pada hari Tasyrig adalah hadits Nabisyah 
Al Hudzali yang diriwayatkan oleh Imam Muslim dari Nabi SAW, Ani 


Sa) JS ai & Pa (Hari-hari Tasyrig adalah hari-hari untuk makan 


dan minum). Dia juga meriwayatkan dari hadits Ka'ab bin Malik, Abi 
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Spa JS | ati Ha (Hari-hari Mina adalah hari-hari makan dan 
minum). Begitu pula dengan hadits Amr bin Al Ash bahwasanya ia 
berkata kepada anaknya —Abdullah— pada hari-hari Tasyrig, AI Lg! 
ajak say yen 1 gg Ie ao  Jf3 AI (Sesungguhnya 
ia adalah hari-hari yang dilarang oleh Rasulullah SAW untuk 
berpuasa padanya dan diperintahkan untuk meninggalkan puasa). 


Hadits ini diriwayatkan oleh Abu Daud dan Ibnu Mundzir, serta 
dinyatakan shahih oleh Ibnu Khuzaimah dan Al Hakim. 


raEp d NG (Keduanya berkata tidak diberi keringanan). 
Demikian diriwayatkan oleh murid-murid Syu'bah dari kalangan ahli 


hadits. Sementara dalam riwayat Yahya bin Salam dari Syu'bah 
—yang diriwayatkan oleh Ad- Daruguthni dan Ath-Thahawi— 


disebutkan, of Gagi an S ISI | Sah Ag ale FT Ke “ Area ca 
BI Ani #3 (Rasulullah SAW memberi keringanan bagi yang 


mengerjakan haji Tamattu', apabila tidak mendapatkan hewan 
kurban, untuk berpuasa pada hari-hari Tasyrig). Menurutnya, Yahya 
bin Salam bukanlah perawi yang kuat, dia juga tidak menyebutkan 
jalur periwayatan Aisyah. Kemudian dia meriwayatkan melalui jalur 
lain —dengan derajat yang lemah— dari Az-Zuhri, dari Urwah, dari 
Aisyah. Apabila jalur periwayatan yang marfu' tidak ada yang shahih, 
maka persoalan tetap mengandung berbagai kemungkinan. Sementara 
para ulama ahli hadits berbeda pendapat tentang perkataan seorang 
sahabat “Kami diperintahkan untuk mengerjakan hal ini...” atau 
“Kami dilarang melakukan hal ini...”, apakah ia memiliki hukum 
marfu' (dinisbatkan kepada Nabi SAW)? 

Ada beberapa pendapat dalam hal ini, dan pendapat ketiga 
adalah, apabila dinisbatkan kepada masa Nabi SAW, maka ia 
memiliki hukum riwayat yang marfu'. Sedangkan jika tidak 
dinisbatkan kepada Nabi SAW, maka tidak dikategorikan sebagai 
riwayat yang marfu'. 
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Selanjutnya, terjadi perbedaan dalam tarjih (menentukan 
riwayat yang kuat) apabila hal itu tidak dinisbatkan kepada masa 
Nabi SAW. Dalam hal ini termasuk juga perkataan mereka “Diberi 
keringanan bagi kami dalam hal ini...” atau “Diharuskan kepada kami 
untuk tidak melakukan ini...'. Semuanya dari segi hukum adalah sama 
bagi mereka yang memasukkannya dalam kategori marfu'. Maka, 
maksimal yang terdapat pada riwayat Yahya bin Salam adalah dia 
menukilnya dari segi makna. 


Akan tetapi Ath-Thahawi berkata, “Sesungguhnya perkataan 
Ibnu Umar dan Aisyah “Tidak diberi keringanan” mereka simpulkan 


2010. 


tidak mendapatkan (hewan kurban), maka hendaklah ia berpuasa 
pada saat haji). Karena, kalimat di «$ (pada saat haji) mencakup 


sebelum pelaksanaan haji dan sesudahnya, termasuk di dalamnya hari- 
hari Tasyrig. Atas dasar ini pernyataan tersebut tidak tergolong 
marfu', bahkan hanya kesimpulan berdasarkan pemahaman terhadap 
keumuman ayat tersebut. Sementara beliau SAW melarang untuk 
berpuasa pada hari-hari Tasyrig, dan ini bersifat umum, baik bagi 
orang yang mengerjakan haji Tamattu' maupun yang lainnya. Dengan 
demikian, terjadi pertentangan antara cakupan umum ayat yang 
mengindikasikan bolehnya berpuasa, serta cakupan umum hadits yang 
melarangnya. Mengkhususkan makna umum yang dikandung oleh 
nash mutawatir dengan makna umum nash yang dinukil melalui jalur 
ahad masih perlu dianalisa, hal ini apabila hadits tersebut memiliki 
derajat marfu”. Lalu, harus bagaimana lagi sementara dalam 
menetapkannya sebagai hadits marfu' juga masih perlu pembahasan? 
Berdasarkan kesimpulan ini maka pendapat yang membolehkan 
menjadi lebih unggul, dan inilah yang menjadi kecenderungan Imam 
Bukhari.” 


AB Il Aka pg malu! MU (Ibrahim bin Sa'ad dari Ibnu 
Syihab juga menukil riwayat ini). Asy-Syafi'i menyebutkan riwayat 
ini dengan sanad yang maushul, dia berkata, 4 5£ Jaw Gg ealgl IAI 
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Abi Ladh BP JB mela Ad GA Th (II LI IE PPP Aga 
& (Ibrahim bin Sa'ad telah mengabarkan kepadaku dari Ibnu 


Syihab, dari Urwah, dari Aisyah tentang orang yang mengerjakan 
haji Tamattu' dan tidak mendapatkan hewan kurban, lalu ia belum 
berpuasa pada hari Arafah, maka hendaklah ia berpuasa pada hari- 
hari Mina). 


Diriwayatkan pula dengan sanad yang maushul melalui jalur 
lain dari Ibnu Syihab melalui dua sanad, SA Ular us Lagi! 
(Sesungguhnya keduanya memberi keringanan funtuk berpuasa) bagi 
orang yang mengerjakan haji Tamattu”). Disebutkan seperti riwayat 
ini, dan dikatakan, & Pa asi (hari-hari Tasyrig). Hal ini mendukung 


bahwa riwayat tersebut adalah mauguf (tidak sampai kepada Nabi 
SAW). Karena pemberian keringanan dinisbatkan kepada keduanya, 
maka ini mengukuhkan salah satu dari dua kemungkinan dalam 
riwayat Abdullah bin Isa, '2#y & (Tidak diberi keringanan) tanpa 


menyebutkan pelakunya. Oleh karena itu, kemungkinan yang 
dimaksud oleh keduanya adalah pembawa syariat sehingga ia masuk 
kategori marfu', atau orang yang memiliki kapabilitas fatwa sehingga 
ia masuk kategori riwayat mauguf. Sementara itu, Yahya bin Salam 
dengan tegas menisbatkan kalimat tersebut kepada Nabi SAW, 
sedangkan Ibrahim bin Sa'ad menisbatkannya kepada Ibnu Umar dan 
Aisyah. Adapun Yahya bin Salam tergolong perawi yang lemah, dan 
Ibrahim bin Sa'ad termasuk ahli hadits, maka riwayatnya lebih 
unggul. Di samping itu, riwayatnya dikuatkan oleh riwayat Imam 
Malik yang menegaskan bahwa riwayat tersebut tidak sampai kepada 
Nabi SAW (mauguf). 

Hadits ini dijadikan dalil bahwa jumlah hari-hari Tasyrig adalah 
tiga hari selain hari raya Adha, sebab menurut kesepakatan ulama 
pada hari raya tidak diperbolehkan berpuasa, sedangkan hari-hari 
Tasyrig diperbolehkan. Para ulama yang memperbolehkan berpuasa 
pada hari Tasyrig mendasari pendapatnya dengan keumuman ayat 
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seperti yang disebutkan, hal itu berkonsekuensi bahwa jumlahnya 
adalah tiga hari, sebab itulah jumlah yang terkandung dalam ayat. 


69. Puasa Hari Asyura" 


es el die Ke JG SIB REA Gaon 58 JL Lp 


Ala sla Of el jala 


2000. Diriwayatkan dari Salim, dari bapaknya RA, dia berkata, 
“Nabi SAW bersabda, “Hari Asyura', jika seseorang mau (ia boleh) 


, »” 


berpuasa. 


Pan A - 84 2 53 £ : 


o mL na 05 So e0A IN NA .. 0 
"Jb Uas ai 1 LAI Ol aj 9 drelide aj 
hg an 2 » In Lan A.A 8 NA Fe 
UAP Maba CG ANE aji alan GAN Ea ale AI elo AI Sya) OS 
5 re "£ sei 2 2 2,0. d #. 2 7 7 g # Lea 
Jas es 3 ale slip OS Ollan, 
2001. Dari Az-Zuhri, dia berkata, “Urwah bin Az-Zubair telah 
mengabarkan kepadaku bahwa Aisyah RA berkata, “Rasulullah SAW 
biasa memerintahkan berpuasa pada hari Asyura'. Ketika diwajibkan 
puasa Ramadhan, maka barangsiapa yang mau (berpuasa maka) ia 
boleh berpuasa: dan barangsiapa yang mau (tidak berpuasa maka) ia 


, »” 


tidak berpuasa”. 


J0. 


5 o ya - 0. ta - - ag Pd 8g £ 0 an, e - 90 
Oa OS IE LES DI oh LE Ol Mal PAS 3 pa LS 
er A.A Men Na Seri TN E - Gt N, »0.1 Pa ey 2 
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AS eka Ha Kalp el Uyas ABG ay IP 

2002. Dari Hisyam bin Urwah, dari bapaknya, dari Aisyah RA, 

dia berkata, “Hari Asyura' sebagai hari berpuasa kaum Ouraisy pada 

masa jahiliyah, dan Rasulullah SAW berpuasa pada hari itu. Ketika 

beliau datang ke Madinah, beliau berpuasa pada hari itu dan 

memerintahkan untuk berpuasa. Ketika diwajibkan (puasa) 

Ramadhan, maka beliau meninggalkan puasa hari Asyura. 

Barangsiapa mau (berpuasa maka) ia boleh berpuasa padanya, dan 

barangsiapa yang mau (tidak berpuasa maka) ia boleh 
meninggalkannya.” 


Oa Oi ae ce Mp Jin Ben ee 
Saad Tata Ad Jaa ENYA F3 We AT 5 
Ep im Ona los SEA Io IP hat (sus al 
Say ma Al LAS Gila Up Kak Sie Ai & IG HP 


0 OL 
Aa - 


Jaiala el 


2003. Dari Ibnu Syihab, dari Humaid bin Abdurrahman 
bahwasanya ia mendengar Muawiyah bin Abi Sufyan RA pada hari 
Asyura', pada tahun beliau mengerjakan haji, berada di atas mimbar 
seraya berkata, “Wahai penduduk Madinah, dimanakah para ulama 
kalian? Aku mendengar Rasulullah SAW bersabda, “Ini adalah hari 
Asyura' dan Allah tidak menetapkan atas kalian untuk berpuasa 
padanya. Sedangkan aku berpuasa. Barangsiapa mau (berpuasa), 
maka hendaklah ia berpuasa: dan barangsiapa mau (tidak berpuasa), 
maka hendaklah ia tidak berpuasa.” 
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2004. Dari Ayyub dari Abdullah bin Sa'id bin Jubair, dari 
bapaknya, dari Ibnu Abbas RA, dia berkata, “Nabi SAW datang ke 
Madinah dan melihat orang-orang Yahudi berpuasa hari Asyura', 
maka beliau bertanya, “Apakah ini?” Mereka menjawab, “Ini adalah 
hari baik, pada hari ini Allah menyelamatkan bani Isra'il dari musuh- 
musuh mereka, maka Musa berpuasa pada hari ini”. Beliau bersabda, 
“Aku lebih berhak terhadap Musa daripada kalian”. Maka beliau 
berpuasa dan memerintahkan agar berpuasa pada hari Asyura”.” 


2.4 £ 0. £.. Oak Ga o 4 e et 0. o- £ 0. 

"Me PO op neon no 
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2 0 4 ya23 ika dala 

2005. Dari Abu Umais, dari Oais bin Muslim, dari Tharig bin 

Syihab, dari Abu Musa RA, dia berkata, “Orang-orang Yahudi 

menganggap hari Asyura' sebagai hari raya, maka Nabi SAW 
bersabda, “Berpuasalah kalian pada hari itu'.” 
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2006. Dari Ibnu Uyainah, dari Ubaidillah bin Abi Yazid, dari 
Ibnu Abbas RA, dia berkata, “Aku tidak melihat Nabi SAW sengaja 
memilih berpuasa satu hari yang lebih beliau utamakan daripada hari 
lainnya kecuali hari ini, yaitu hari Asyura', dan bulan ini, yakni bulan 
Ramadhan.” 


peng or 4 P 8 255 Iso. A - - PA Ti e Te 0 
Kay le Io AI AJE ES oh CN oi Tlp 
0. PIR PPN LA ain jr Se gg Kn id - 
Ma can Kar aga JT OS ja Ol GA Gg OS Ol alat Aa 
g f Pa Una OI sea Dana Ben 
SOAL Ga pad OP emas JT 
2007. Dari Salamah bin Al Akwa' RA, dia berkata, “Nabi SAW 
memerintahkan seorang laki-laki dari Aslam untuk mengumumkan 
kepada manusia, bahwasanya barangsiapa telah makan, hendaklah ia 
berpuasa pada sisa harinya, dan barangsiapa yang belum makan, maka 
hendaklah ia berpuasa. Sesungguhnya hari ini adalah hari Asyura .” 


Keterangan Hadits: 


(Bab puasa pada hari Asyura'). Maksudnya, apakah hukum 
berpuasa pada hari Asyura'? Ibnu Duraid mengklaim bahwa Asyura' 
adalah nama islami yang tidak dikenal pada masa jahiliyah. Namun, 
Ibnu Dihyah menolak pernyataan tersebut, yakni bahwasanya Ibnu Al 
A'rabi meriwayatkan telah mendengar dalam perkataan mereka 
dengan nama Khabura' dan berdasarkan perkataan Aisyah bahwa 
kaum jahiliyah biasa berpuasa pada hari itu. Argumen terakhir ini 
tidak dapat dijadikan alasan untuk menolak apa yang dikatakan oleh 
Ibnu Duraid. 


Para ulama berbeda pendapat dalam menentukan waktu hari 
Asyura'. Pada umumnya mereka berpendapat bahwa hari Asyura' 
adalah hari ke-10 (bulan Muharram). Al Ourthubi berkata, “Asyura ' 
adalah perubahan dari kata aasyirah (sepuluh), untuk mengagungkan 
yang mulia. Pada mulanya kata itu merupakan sifat untuk malam ke- 
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10, karena diambil dari kata Al Asyr. Apabila dikatakan “hari Asyura”, 
maka yang dimaksud adalah hari malam ke-10”. Hanya saja setelah di 
rubah dari kata sifat maka didominasi oleh kata benda (isim) sehingga 
tidak membutuhkan kata yang disifati, maka dihapuslah kata “malam? 
sehingga lafazh ini menjadi nama tersendiri untuk hari ke-10.” 


Disebutkan oleh Abu Manshur Al Jawaligi bahwasanya ia 
belum mendengar perubahan kata dalam bentuk faa'ulaa' kecuali 
aasyuraa ', dharuuraa ', saaruuraa', dan daaluulaa ', dimana masing- 
masing berasal dari kata Adh-Dhaar, As-Saar, dan Ad-Daal. 
Berdasarkan hal ini, maka Asyura "adalah hari ke-10 bulan Muharram. 
Demikian menurut Al Khalil dan lainnya. 


Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Kebanyakan ulama 
mengatakan bahwa Asyura' adalah hari ke-10 Muharram, dan ini 
merupakan indikasi dari perubahan kata dan penamaan. Namun, 
sebagian mengatakan hari ke-9. Berdasarkan pendapat ini, maka hari 
tersebut dinisbatkan kepada malam sebelumnya, sedangkan pendapat 
yang mengatakan hari ke-10, maka dinisbatkan kepada malam 
berikutnya. Dikatakan bahwa penamaan hari ke-9 sebagai hari 
Asyura' adalah berdasarkan mereka yang memberi minum unta. Salah 
satu kebiasaan mereka apabila menggembala unta selama 8 hari 
kemudian mereka menuntunnya ke sumber air pada hari ke-9, maka 
mereka mengatakan “Kami telah mendatangi tempat air pada hari ke- 
10 (isyran)”. Imam Muslim meriwayatkan melalui JAN Al Hakam bin 


Al A'raj, Sy gue P3 Ka LA sala 8513) Laga ny P3 cg d! Tag 
MOS KS HB Kito IA meroly BARU audi IN Cl) 51 :JB 
“ HIU Karya Aly ale de (Aku sampai kepada Ibnu Abbas dan 

dia sedang berbantalkan selendangnya. Aku berkata, “Beritahukan 

kepadaku tentang hari Asyura'?” Dia menjawab, “Apabila engkau 
telah melihat hilal Muharram, maka hitunglah lalu jadilah pada pagi 
hari kesembilan dalam keadaan berpuasa.” Aku berkata, “Apakah 


Rasulullah SAW juga berpuasa pada hari itu?” Dia menjawab, 
“Ya.”). 
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Secara lahiriah, riwayat ini menyatakan bahwa hari Asyura 
adalah hari ke-9. Akan tetapi, Az-Zain bin Al Manayyar berkata, 
“Perkataan “Apabila engkau berada di hari ke-9, maka jadilah pada 
pagi harinya dalam keadaan berpuasa? memberi indikasi bahwa yang 
dimaksud adalah hari ke-10, sebab tidak mungkin seseorang di pagi 
hari dalam keadaan berpuasa setelah berada di waktu pagi hari ke-9, 
kecuali niat untuk berpuasa pada malam berikutnya, yaitu malam ke- 
10.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, kemungkinan ini diperkuat oleh 
riwayat Imam Muslim melalui jalur lain dari Ibnu Abbas, “Nabi SAW 
bersabda, ws Ia —u “aa H3 S ah e) (Apabila aku 
masih hidup tahun depan, niscaya aku akan berpuasa pada hari ke-9. 
Lalu beliau meninggal sebelum itu)” Secara zhahir Nabi biasa 
berpuasa pada hari ke-10, lalu beliau berniat puasa pada hari ke-9, 
tetapi beliau lebih dahulu wafat sebelum sampai waktu tersebut. 
Kemudian tekad beliau untuk berpuasa pada hari ke-9, kemungkinan 
maksudnya beliau tidak hanya berpuasa pada hari ke-9 saja, bahkan 
beliau akan menambahkan hari ke-10, baik untuk sikap hati-hati 
maupun untuk menyelisihi orang-orang Yahudi dan Nasrani. Alasan 
terakhir lebih kuat dan hal ini diasumsikan oleh sebagian riwayat 
Imam Muslim. Dalam riwayat Imam Ahmad melalui jalur lain dari 
Ibnu Abbas yang dinisbatkan kepada Nabi SAW (marfu ) disebutkan, 
Ai Ag DS Iaag Bah KALI Up Vyagp 3 Tt Sae Ag Uyapo 
(Berpuasalah kalian pada hari Asyura' dan selisihilah orang-orang 
Yahudi, berpuasalah kalian sehari sebelumnya atau sehari 
sesudahnya, dan yang demikian itu terjadi pada masa akhir 
kehidupan beliau). 


Nabi SAW suka menyetujui perbuatan Ahli Kitab dalam hal-hal 
yang tidak diperintahkan, terutama dalam hal-hal yang menyalahi para 
penyembah berhala (paganisme). Ketika Makkah ditaklukkan dan 
Islam telah menyebar, maka beliau SAW suka menyelisihi perbuatan 
Ahli Kitab seperti tercantum dalam kitab Shahih, termasuk hal ini. 
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Pada mulanya Nabi SAW menyetujui mereka seraya bersabda, Gi Kei 
Sa em (Kami lebih berhak terhadap Musa daripada kalian). 


Kemudian beliau ingin menyelisihi mereka, maka beliau 
memerintahkan untuk menambah sehari sebelumnya atau sesudahnya. 
Keterangan ini didukung oleh riwayat Imam At-Tirmidzi melalui jalur 
lain dengan lafazh, aw! B3 Spa plan Ang ae a ko “ Spa) Vi 
(Rasulullah SAW memerintahkan kami untuk berpuasa hari Asyura' 
yaitu hari ke-10). 


Sebagian ulama mengatakan bahwa sabda beliau dalam kitab 
Shahih Muslim “Apabila aku masih hidup hingga tahun depan, 
niscaya aku akan berpuasa hari ke-9” memiliki dua kemungkinan: 


Pertama, beliau ingin memindahkan puasa hari ke-10 ke hari 
ke-9. 


Kedua, beliau ingin menambahkan hari ke-9 kepada hari ke-10. 
Ketika beliau wafat sebelum memastikan kemungkinan yang 
dimaksud, maka sikap lebih berhati-hati adalah berpuasa pada kedua 
hari itu. 

Berdasarkan keterangan di atas, maka puasa Asyura' 
mempunyai tiga tingkatan, tingkat terendah adalah berpuasa pada hari 


ke-10 saja. Tingkat kedua, berpuasa hari ke-9 dan hari ke-10. Tingkat 
pertama, berpuasa pada hari ke-9, ke-10 dan ke 11. 


Kemudian Imam Bukhari memulai dengan hadits-hadits yang 
menunjukkan bahwa puasa Asyura' itu tidak wajib, kemudian hadits- 
hadits yang memberi motivasi untuk berpuasa pada hari itu. 


Hadits pertama, adalah hadits Ibnu Umar yang dinukil melalui 
jalur Umar Ibnu Muhammad bin Zaid bin Abdullah bin Umar dari 
paman bapaknya, Salim bin Abdullah bin Umar, dari bapaknya. 
Riwayat ini telah dinukil pula oleh Imam Muslim melalui jalur Ahmad 
bin Utsman An-Naufali dari Abu Ashim (guru Imam Bukhari dalam 
riwayat ini), dimana ditegaskan bahwa masing-masing perawi telah 
mendengar langsung dari gurunya. 
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ala BB DI AGYA By tekug Ale AN dko HI! JE (Nabi SAW 
bersabda, “Hari Asyura' jika seseorang mau Jia boleh) berpuasa.”). 
Demikian tercantum pada seluruh naskah Imam Bukhari, yakni 
disebutkan secara ringkas. Sementara dalam riwayat Ibnu Khuzaimah 
dalam kan Sea nya sn bu na arek Abu Ashim dengan 


0-0. 


hari ini aduiak hari Asyura'. Barangsiapa mau N pes hendaklah 
ia berpuasa: dan barangsiapa mau (tidak berpuasa), maka hendaklah 
ia tidak berpuasa padanya). 
Dalam riwayat Al Ismaili disebutkan, ia berkata, 172 81746 3g 
sai Aa Ujag bale #G (Hari Asyura', barangsiapa ingin (berpuasa) 
hendaknya ia berpuasa, dan barangsiapa ingin (tidak berpuasa) 
hendaknya ia tidak berpuasa). 


Dalam riwayat Imam Muslim disebutkan, (ee A d'pa3 ss 2 


3901 -— wo 


uya date Ae ad alatas Yai da yag Ay os “JW SI pu P2 An ds As 
S3 5 Aa (Disebutkan di sisi Rasulullah SAW tentang hari Asyura' 
maka beliau bersabda, “Ia adalah hari dimana orang-orang jahiliyah 
berpuasa pada hati itu. Barangsiapa ingin (berpuasa), maka 
hendaklah ia berpuasa, dan barangsiapa ingin (tidak berpuasa), 
maka hendaklah ia meninggalkannya). 


Pada awal pembahasan tentang puasa melalui jalur Ayyub dari 
Nafi” dari Ibnu Umar disebutkan dengan lafazh, ale & Ke P ole 


SY Ulas) T Ula cant PIN aka (Nabi SAW melakukan 


puasa Asyura' dan memerintahkan untuk berpuasa padanya. Ketika 
Ramadhan difardhukan, maka beliau meninggalkannya). Maka, hadits 
Salim dipahami dalam konteks keadaan kedua yang disinyalir oleh 
Nafi” dalam riwayatnya, lalu kedua riwayat dikompromikan 
berdasarkan pandangan tersebut. 


Hadits kedua, adalah hadits Aisyah melalui dua jalur 
periwayatan, jalur pertama dari Az-Zuhri, dia berkata bahwa Urwah 
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telah mengabarkan kepadaku. Riwayat ini selaras dengan riwayat 
Nafi” yang telah disebutkan. Jalur kedua dari riwayat Hisyam, dari 
bapaknya dengan redaksi yang sama seperti itu, dan di dalamnya 
terdapat tambahan, wlwy d6 A1 dp aj O19 dya pas VPS Alalal! Jal Oi 
idatadi Te) Aa pala LS (Sesungguhnya orang-orang jahiliyah berpuasa 
padanya (hari Asyura')), dan bahwasanya Nabi SAW berpuasa 


padanya di masa jahiliyah), yakni sebelum beliau SAW hijrah ke 
Madinah. 


Riwayat ini menjelaskan penentuan waktu dikeluarkannya 
perintah puasa Asyura', yakni pada masa awal kedatangan beliau di 
Madinah. Sementara tidak diragukan lagi bahwa awal kedatangan 
beliau di Madinah adalah pada bulan Rabi'ul Awal. Dengan demikian, 
perintah untuk berpuasa Asyura' terjadi pada awal tahun ke-2 H. Pada 
tahun ke-2 H ini ditetapkan pula kewajiban puasa Ramadhan. 
Berdasarkan hal ini, maka perintah puasa Asyura' hanya dalam satu 
tahun, kemudian diserahkan kepada orang yang bersangkutan. 
Kalaupun pendapat yang menyatakan puasa Asyura' adalah wajib 
dikatakan benar, maka kewajiban itu telah dihapus oleh hadits-hadits 
Shahih seperti di atas. 


Iyadh menukil bahwa sebagian ulama salaf mewajibkan puasa 
Asyura'. Ibnu Abdil Barr menukil ijma' ulama yang menyatakan 
bahwa puasa Asyura' saat ini tidak wajib, dan para ulama sepakat 
menyatakan bahwa hukumnya adalah mustahab (disukai). Sementara 
Ibnu Umar menyatakan makruh bagi orang yang sengaja berpuasa 
pada hari Asyura'. 


Kemungkinan kaum Ouraisy yang mengerjakan puasa Asyura', 
mereka menerima dari syariat terdahulu. Oleh karena itu, mereka 
mengagungkannya dengan cara memberi kain penutup Ka'bah pada 
hari tersebut, atau dengan cara-cara yang lain. Ikrimah ditanya 
mengenai hal itu, maka dia menjawab bahwa kaum Ouraisy 
melakukan suatu dosa pada masa jahiliyah, dan hal itu sangat 
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menyesakkan dada mereka. Maka, dikatakan kepada mereka, 
“Hendaklah kalian berpuasa Asyura' untuk menghapus dosa tersebut”. 


Hadits ketiga, adalah hadits Muawiyah melalui jalur Ibnu 
Syihab dari Humaid bin Abdurrahman bin Auf, darinya (Muawiyah). 
Demikian diriwayatkan oleh Imam Malik dan diikuti oleh Yunus, 
Shalih bin Kaisan, Ibnu Uyainah dan selain mereka. Al Auza'i 
berkata, “Diriwayatkan dari Az-Zuhri, dari Abu Salamah bin 
Abdurrahman.” Sementara An-Nu'man bin Rasyid berkata, 
“Diriwayatkan dari Az-Zuhri, dari As-Sa'ib bin Yazid.” Keduanya 
meriwayatkan dari Muawiyah. Adapun yang akurat adalah riwayat 
Az-Zuhri dari Humaid bin Abdurrahman. Demikian dikatakan oleh 
An-Nasa'i dan selainnya. Kemudian tercantum dalam riwayat Imam 
Muslim dari Yunus, dari Az-Zuhri, “Humaid bin Abdurrahman telah 
mengabarkan kepadaku bahwasanya ia mendengar Muawiyah”. 


pen PT G2 #E (pada tahun beliau mengerjakan haji, di atas 
mimbar). Yunus menambahkan, PA (Di Madinah). Lalu dia berkata 
dalam riwayatnya, ha ia $ (Pada saat beliau datang). Seakan- 


akan dia tinggal di Makkah atau Madinah pada saat mengerjakan haji 
sampai hari Asyura'. Abu Ja'far Ath-Thabari menyebutkan bahwa haji 
pertama yang dilakukan oleh Muawiyah sejak menjabat sebagai 
khalifah adalah pada tahun 44 H. Sedangkan haji terakhir yang dia 
lakukan adalah pada tahun 57 H. Nampaknya maksud hadits ini 
adalah haji yang terakhir. 


$S Als jl (di manakah para ulama kalian?). Konteks riwayat 


ini mengindikasikan bahwa Muawiyah melihat bahwa mereka tidak 
memiliki perhatian serius terhadap puasa Asyura'. Oleh sebab itu, dia 
mempertanyakan keberadaan para ulama. Ada pula kemungkinan 
telah sampai kepadanya berita tentang sebagian orang yang 
berpandangan bahwa hukum puasa Asyura' adalah wajib atau makruh. 


di. kalap Kar FI ea ag) (Allah tidak mewajibkan atas kalian 


untuk berpuasa padanya... dan seterusnya). Semua kalimat ini 
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merupakan sabda Nabi SAW, sebagaimana dijelaskan oleh An-Nasa'i 
dalam riwayatnya. Riwayat ini dijadikan dalil bahwa puasa Asyura' 
tidak pernah diwajibkan. Akan tetapi, dalam hadits tersebut tidak ada 
indikasi demikian, karena ada kemungkinan makna kalimat “Allah 
tidak mewajibkan kalian untuk berpuasa pada hari Asyura',” yakni 
terus-menerus seperti halnya puasa Ramadhan. 


Ringkasnya, riwayat itu bersifat umum lalu dibatasi oleh dalil 
yang menunjukkan adanya kewajiban sebelumnya, atau yang 
dimaksud adalah puasa ini tidak masuk dalam cakupan firman Allah, 
“Telah diwajibkan atas kamu puasa sebagaimana diwajibkan kepada 
orang-orang sebelum kamu”. Kemudian ditafsirkan bahwa yang 
dimaksud adalah bulan Ramadhan. Hal ini tidak bertentangan dengan 
perintah untuk berpuasa pada hari Asyura', meskipun akhirnya hukum 
puasa tersebut dihapus (mansukh). Untuk memperkuat pendapat ini, 
Abu Hurairah tidak menyertai Nabi SAW, kecuali setelah penaklukan 
kota Makkah. Adapun mereka yang menyaksikan perintah beliau 
untuk berpuasa, adalah pada tahun pertama di awal tahun ke-2 H. 


Dari keseluruhan hadits dapat disimpulkan bahwa puasa Asyura' 
adalah wajib karena adanya perintah untuk mengerjakannya, lalu 
perintah ini dipertegas oleh seruan secara umum, bahkan lebih 
diperkuat lagi oleh perintah Nabi untuk berpuasa bagi mereka yang 
terlanjur makan dan didukung oleh perintah beliau kepada para ibu 
untuk tidak menyusui anak-anak, serta berdasarkan perkataan Ibnu 
Mas'ud yang tercantum dalam Shahih Muslim, 5 F, Oka » 3 w 


AAN (Ketika (puasa) Ramadhan diwajibkan, maka Asyura' 


ditinggalkan), padahal telah diketahui bahwa yang ditinggalkan 
bukanlah anjuran berpuasa pada hari Asyura', bahkan anjuran ini tetap 
sebagaimana adanya. Maka, diketahui bahwa yang ditinggalkan 
adalah kewajibannya. Adapun pendapat sebagian mereka bahwa yang 
ditinggalkan adalah penekanan atas anjuran tersebut, sedangkan yang 
tertinggal hanyalah anjuran semata, nampak jelas kelemahannya. 
Bahkan penekanan terhadap anjuran berpuasa pada hari Asyura' tetap 
sebagaimana adanya, terutama bahwa puasa ini terus mendapat 
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perhatian serius hingga tahun beliau wafat, dimana beliau bersabda, ga 

Sar — “jga iis (Seandainya aku masih hidup, niscaya aku 
akan berpuasa pada hari kesembilan dan kesepuluh). Demikian pula 
dengan motivasi beliau untuk mengerjakannya, karena puasa tersebut 
dapat menghapus dosa selama setahun. 

Hadits keempat, adalah hadits Ibnu Abbas tentang sebab puasa 
Asyura'. 

Jain yaa & FTI ah Ika Ul dp Ida (Ini adalah hari yang baik, 
hari ini Allah menyelamatkan bani Israil (dari musuh-musuh 
mereka)). Dalam riwayat Imam Muslim disebutkan, (Av! e-4£ ap Ha 
A3 OP Oh Aap) aa 3 & (Ini adalah hari yang mulia, pada 
hari ini Allah menyelamatkan Musa beserta kaumnya dan 


menenggelamkan Fir'aun bersama kaumnya). 


ay Makes (maka Musa berpuasa pada hari itu). Imam Muslim 


1303 4. 


menambahkan dalam riwayatnya, Zara 23 JW & (X3 (Sebagai 
rasa syukur kepada Allah Ta'ala, maka kami berpuasa pada hari itu). 


3303 4 


Imam Bukhari menyebutkan dalam riwayat Abu Bisyr, tera 525) 
A Gelasi (Kami berpuasa padanya sebagai bentuk pengagungan 
kepadanya). Imam Ahmad meriwayatkan dari Syabil bin Auf dari Abu 
Hurairah dengan tambahan, Gop3! AE kia! AD SAM ce! Adi Ah 
(S3 3 datas (ia adalah hari dimana perahu (NuhJ mendarat di atas 
gunung Judiy, maka Nuh berpuasa pada hari itu sebagai rasa syukur). 
Makna lahiriah hadits ini menyebabkan kemusykilan, karena 
dikatakan bahwa ketika Nabi SAW datang ke Madinah, beliau 
mendapati orang-orang Yahudi sedang melakukan puasa Asyura', 
padahal beliau sampai di Madinah pada bulan Rabi'ul Awal. Masalah 
ini dijawab bahwa yang dimaksud adalah, pertama kali beliau SAW 


mengetahui dan menanyakannya pada awal beliau datang ke Madinah, 
karena sebelum datang beliau tidak mengetahui hal itu. 
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Kesimpulannya, kalimat tersebut telah diringkas, karena 
seharusnya kalimat tersebut adalah: Nabi SAW datang ke Madinah 
lalu datang hari Asyura', dan beliau mendapati orang-orang Yahudi 
berpuasa. Ada pula kemungkinan orang-orang Yahudi biasa 
menghitung hari Asyura' berdasarkan perjalanan matahari, maka hari 
Asyura' dalam perhitungan mereka bertepatan dengan hari kedatangan 
Nabi SAW di Madinah. Penakwilan (intepretasi) ini mengukuhkan 
kedudukan kaum muslimin yang lebih berhak terhadap Musa AS, 
sebab orang-orang Yahudi telah sesat dalam menentukan hari yang 
dimaksud, dan Allah memberi petunjuk kepada kaum muslimin. Akan 
tetapi, konteks hadits menolak penakwilan ini, dan yang menjadi 
pedoman adalah penakwilan yang pertama. Dalam kitab Al Mu 'jam Al 
Kabir karangan Ath-Thabrani, saya mendapatkan keterangan yang 
mendukung penakwilan ini. Keterangan yang dimaksud adalah 
riwayat yang dikutip oleh Zaid bin Tsabit dari jalur Abu Az-Zinad 
dari bapaknya, dari Shanjafi bin Zaid bin Tsabit, dari Depaknya, dia 
berkata, 4x OA Pp og bh Sk si YA NE Bp Coal 
H3 al uh - mand ga al V6 Spb P3 alah 9 IN 0S) 
sgt sa (Hari Asyura' bukanlah hari yang dikatakan oleh orang- 
orang, akan tetapi ia adalah hari dimana Ka'bah diberi kain penutup, 
ia beredar dalam setahun, dan mereka biasa mendatangi seseorang di 
kalangan Yahudi —yakni untuk menghitung bagi mereka-. Ketika 
mereka mendatangi Zaid bin Tsabit, mereka pun bertanya 
kepadanya). Sanad riwayat ini hasan. Syaikh kami —Al Haitami— 
berkata dalam kitab Zawa 'id Al Masanid, “Aku tidak tahu apa makna 
ini.” 

Saya (Ibnu Hajar) telah mendapati pernyataan yang semakna 
dengannya dalam kitab Al Atsar Al Gadimah karangan Abu Ar-Raihan 
Al Bairuni, yang secara ringkasnya disebutkan, “Sesungguhnya orang- 
orang awam di kalangan Yahudi berpedoman pada bintang dalam 
menentukan puasa dan hari-hari besar mereka, dan tahun menurut 
mereka berdasarkan perjalanan matahari, bukan perjalanan bulan”. 
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Aku (Ibnu Hajar) katakan, dari sini mereka membutuhkan orang 
yang tahu ilmu hisab untuk dijadikan pedoman dalam menentukan 
waktu-waktu tersebut. 


dalang sa (beliau memerintahkan berpuasa padanya). Dalam 


riwayat Imam Bukhari pada tafsir surah Yunus melalui jalur Abu 
Bisyr disebutkan, ''ya'ya3 AA Aa GA Ra - JW (Beliau 
bersabda kepada para sahabatnya, “Kalian lebih berhak terhadap 
Musa daripada mereka, maka hendaklah kalian berpuasa.”). Akan 
tetapi, timbul kemusykilan berkenaan dengan sikap Nabi yang 
merujuk kepada mereka dalam masalah itu. Namun, hal ini dijawab 
oleh Al Maziri bahwa ada kemungkinan diwahyukan kepadanya akan 
kebenaran mereka, atau berita mengenai perkara itu telah mencapai 
derajat mutawatir dalam pandangan beliau SAW. Iyadh 
menambahkan, ada kemungkinan beliau diberitahu oleh orang-orang 
Yahudi yang telah masuk Islam, seperti Ibnu Salam. Kemudian dia 
berkata, “Tidak ada keterangan dalam hadits bahwa beliau baru 
memulai berpuasa, bahkan dalam hadits Aisyah terdapat pernyataan 
tegas bahwa beliau melakukan puasa Asyura' sebelum itu.” 


Kesimpulan yang terdapat dalam kisah adalah bahwa beliau 
SAW tidak menetapkan hukum baru sehubungan dengan perkataan 
orang-orang Yahudi, bahkan yang ada hanyalah penjelasan tentang 
sifat situasi serta jawaban terhadap pertanyaan yang ada. Dalam hal 
ini, tidak ada perbedaan riwayat dari Ibnu Abbas, dan tidak ada 
pertentangan antara riwayat ini dengan hadits Aisyah Alai dat af 


3303 


A5 ya gala Fi (Sesungguhnya orang-orang jahiliyah berpuasa pada hari 


itu), karena tidak mustahil bila kedua kelompok itu sama-sama 
mengerjakan puasa hari Asyura' meskipun motifnya berbeda. 


Al @urthubi berkata, “Barangkali orang-orang Ouraisy 
mengerjakan puasa Asyura' berdasarkan syariat terdahulu, seperti 
syariat Ibrahim. Sedangkan sikap Rasulullah SAW yang mengerjakan 
puasa itu kemungkinan sebagai persetujuan atas mereka, seperti dalam 
masalah haji. Atau Allah mengizinkan Nabi SAW untuk berpuasa, 
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karena puasa adalah perbuatan yang baik. Ketika hijrah, beliau 
mendapati orang-orang Yahudi berpuasa pada hari itu, maka beliau 
bertanya kepada mereka lalu turut berpuasa seraya memerintahkan 
para sahabatnya. Kemungkinan itu dimaksudkan untuk melunakkan 
hati orang-orang Yahudi, sebagaimana beliau menghadap ke kiblat 
mereka untuk tujuan yang sama. Tapi ada pula kemungkinan yang 
lain. Atas dasar apapun, sesungguhnya Nabi SAW mengerjakan puasa 
Asyura' bukan untuk mengikuti orang-orang Yahudi, karena beliau 
telah mengerjakannya sebelum itu pada saat beliau suka mengikuti 
Ahli Kitab dalam hal-hal yang beliau tidak dilarang mengerjakannya”. 


Imam Muslim meriwayatkan melalui jalur Ghathafan bin Tharif, 
“Aku mendengar Ibnu Abbas berkata, wwy HA Ai de Al Sya) ale 
SAN, Ipad kelas R5 Ah NG can Gal) 393 (Rasulullah SAW 
berpuasa pada hari Asyura” dan memerintahkan untuk berpuasa 


padanya. Mereka berkata, “Sesungguhnya ia adalah hari yang 
diagungkan oleh orang-orang Yahudi dan Nasrani.”).” 


Kemudian timbul kemusykilan, dimana alasan melakukan puasa 
Asyura' karena selamatnya Musa dan tenggelamnya Fir'aun adalah 
khusus bagi Musa dan kaum Yahudi. Akan tetapi, kemusykilan ini 
dijawab bahwa ada kemungkinan Isa juga berpuasa pada hari itu, dan 
hal ini termasuk hal yang tidak dihapuskan dari syariat Musa, dimana 
kebanyakan syariatnya telah dihapus oleh syariat Isa berdasarkan 
firman Allah, Kar 2 sad uang S Yg (Untuk menghalalkan bagi 
kamu sebagian perkara yang telah diharamkan atas kalian). 
Dikatakan, bahwa kebanyakan hukum-hukum cabang (furu') dalam 
syariat Isa diterima oleh orang-orang Nasrani dari kitab Taurat. 


Imam Ahmad meriwayatkan keterangan tambahan mengenai 
penyebab orang-orang Yahudi berpuasa pada hari Asyura' melalui 
jalur dari Ibnu Abbas, dimana kesimpulannya adalah bahwa perahu 
Nuh mendarat di gunung Judiy pada hari Asyura', maka Nuh dan 
Musa berpuasa pada hari itu sebagai ungkapan rasa syukur. Seakan- 
akan disebutkannya Nabi Musa di tempat ini tanpa menyertakan nabi- 
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nabi yang lain adalah adanya kesamaan beliau dengan Nabi Nuh, yaitu 
sama-sama diselamatkan dan musuh mereka ditenggelamkan. 


Hadits kelima, adalah hadits Abu Musa Al Asy'ari, dia berkata, 
A3 garpu “an ale Al do 3 JS dai 3443! SAI s1) B6 By (Hari 
Asyura" digolongkan oleh orang-orang Yahudi sebagai hari raya, 
maka Nabi SAW bersabda, “Berpuasalah kalian pada hari itu.”). 
Dalam riwayat Imam Muslim disebutkan, Ab #1426 Ap 0S 
Ma dia Opa (Hari Asyura biasa diagungkan oleh orang-orang 
Yahudi, mereka menjadikannya sebagai hari raya). Secara zhahir 
motifasi untuk berpuasa pada hari itu adalah keinginan menyelisihi 
perbuatan orang-orang Yahudi, dimana kaum muslimin berpuasa pada 
hari mereka tidak berpuasa, sebab hari raya bukanlah waktu untuk 
berpuasa. Sedangkan hadits Ibnu Abbas menunjukkan bahwa motifasi 
berpuasa pada hari itu adalah menyetujui Ahli Kitab, yaitu bersyukur 
kepada Allah atas keselamatan Musa. Akan tetapi, pengagungan 
orang-orang Yahudi terhadap hari itu serta sikap mereka yang 
menjadikannya sebagai hari raya, tidak berarti mereka tidak berpuasa 
pada hari itu. Bahkan, mungkin diantara cara mereka untuk 
memuliakan hari itu adalah dengan berpuasa. Hal ini telah dinyatakan 
dengan tegas dalam hadits Abu Musa yang diriwayatkan Imam 
Bukhari dalam pembahasan tentang hijrah dengan lafazh, yai us 
Hn Hb int Dhabi Upi Ge Gp UAjai 
(Penduduk Khaibar berpuasa pada hari Asyura, mereka 
menjadikannya sebagai hari raya dan mengenakan kaum wanita 
mereka dengan perhiasan dan pakaian bagus mereka). 


Hadits keenam, adalah hadits Ibnu Abbas yang diriwayatkan 
melalui jalur Ibnu Uyainah dari Ubaidillah bin Abu Yazid, dan Imam 
Ahmad meriwayatkannya dari Ibnu Uyainah, dia berkata, da SA 
ia Cepat HA 2 y (Ubaidillah bin Abu Yazid telah mengabarkan 
kepadaku sejak tujuh puluh tahun). 
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Tan Lal) Le (Aku tidak pernah melihat... dan seterusnya). Hal 


ini mengindikasikan bahwa puasa Asyura' merupakan hari paling 
utama bagi orang yang berpuasa setelah Ramadhan. Akan tetapi Ibnu 
Abbas mendasari perkataannya itu kepada pengetahuan pribadinya, 
sehingga tidak dapat dijadikan alasan untuk menolak pendapat yang 
lain. Sementara Imam Muslim meriwayatkan dari hadits Abu Gatadah, 
dari Nabi SAW, gps FX Bp ab Diy dika GI SAE Gp DI 
(Sesungguhnya puasa Asyura' menghapus dosa setahun, sedangkan 
puasa hari Arafah menghapus dosa dua tahun). Secara lahiriah, puasa 
hari Arafah lebih utama daripada puasa hari Asyura'. Sehubungan 
dengan hikmah perbedaan ini, dikatakan bahwasanya hari Asyura' 
dinisbatkan kepada Musa AS, sedangkan hari Arafah dinisbatkan 
kepada Nabi Muhammad SAW sehingga lebih utama. 

Okay gb aa Iis, (bulan ini maksudnya bulan 
Ramadhan). Demikian yang tercantum pada semua riwayat. Begitu 
pula yang tercantum dalam riwayat Imam Muslim dan selainnya. 
Seakan-akan Ibnu Umar mencukupkan pada perkataan “bulan ini”. 
Kalimat ini sebagai isyarat darinya kepada sesuatu yang telah 
disebutkan, seakan-akan telah disebutkan “Ramadhan” dan “Asyura” 
sebelumnya, atau pada suatu kesempatan dia menyebut “Ramadhan” 
secara transparan, lalu pada kesempatan lain hanya menyebutkan 
“bulan ini”. Oleh karena itu, perawi yang menukil darinya 
mengatakan, “Maksudnya bulan Ramadhan”. Atau perawi 
menyimpulkan bahwa tidak ada puasa yang dikerjakan sebulan penuh 
selain Ramadhan, berdasarkan keterangan dari Ibnu Abbas 
bahwasanya dia berkata, “Aku tidak pernah melihat Rasulullah SAW 
berpuasa sebulan penuh kecuali Ramadhan.” Hanya saja Ibnu Abbas 
mengumpulkan antara Asyura' dan Ramadhan —meski salah satunya 
puasa wajib dan yang lainnya puasa sunah— karena adanya kesamaan 
dalam mendapatkan pahala, karena makna “sengaja memilih” adalah 
menyengaja berpuasa untuk mendapatkan pahala serta kecintaan. 
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Hadits ketujuh, adalah hadits Salamah bin Al Akwa' tentang 
perintah puasa Asyura'. Pembahasan mengenai hadits ini telah 
dijelaskan di sela-sela pembahasan tentang puasa, yaitu pada bab 
“Apabila Berniat Puasa di Siang Hari”. Hadits ini dijadikan dalil 
tentang sahnya puasa meskipun tidak disertai niat bagi siapa yang baru 
mengetahui bahwa puasa tersebut wajib dilakukan pada hari itu, 
seperti seseorang yang baru mengetahui di siang hari bahwa 
Ramadhan telah masuk. Sesungguhnya ia dapat melakukan puasa dan 
dianggap sah. Dalam riwayat Abu Daud dan yang lainnya terdapat 
perintah untuk mengganti puasa hari itu, meski mereka diperintah 
untuk menahan diri dari segala hal yang membatalkan puasa. 


Penutup 


Pembahasan tentang puasa dari awal hingga akhir memuat 157 
hadits, 36 hadits di antaranya diriwayatkan dengan sanad yang 
mu'allag, sedangkan sisanya dengan sanad yang maushul. Hadits 
yang disebutkan ulang pada pembahasan ini dan pembahasan 
sebelumnya sekitar 68 hadits, sedangkan yang tidak diulang sebanyak 
87 hadits. 


Hadits-hadits tersebut diriwayatkan pula oleh Imam Muslim, 
kecuali hadits Abu Hurairah “Barangsiapa tidak meninggalkan 
perkataan dusta”, hadits Ammar tentang puasa pada hari yang 
diragukan, hadits Anas “Beliau bersumpah tidak mendekati istrinya”, 
hadits Abu Hurairah tentang perintah membatalkan puasa bagi orang 
yang junub, hadits Amir bin Rabi'ah tentang menggosok gigi (siwak), 
hadits Aisyah “Menggosok gigi (siwak) dapat membersihkan 
mulut...”, hadits Abu Hurairah “Kalau bukan karena memberatkan 
umatku, niscaya aku akan memerintahkan mereka menggosok gigi 
setiap kali wudhu”, sedangkan riwayat Muslim disebutkan dengan 
lafazh “setiap kali shalat”, hadits Jabir mengenai hal itu, hadits Zaid 
bin Khalid mengenai hal itu, hadits Abu Hurairah “Barangsiapa tidak 
berpuasa pada bulan Ramadhan””, hadits Al Hasan dari sejumlah 
perawi “Telah batal puasa orang yang berbekam dan yang 
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membekam”, semua hadits yang berkaitan dengan ini selain riwayat 
mu'allag yang pertama, hadits Ibnu Abbas “Beliau berbekam saat 
sedang puasa”, hadits Anas tentang makruhmya berbekam bagi orang 
yang sedang puasa, hadits Ibnu Umar tentang penghapusan hukum 
pada firman-Nya “dan kepada mereka yang mampu berpuasa”, hadits 
Salamah bin Al Akwa' mengenai hal itu, hadits Ibnu Abi Laila dari 
sahabat mengenai perwakilan puasa, hadits Abu Hurairah tentang 
kelalaian, hadits larangan untuk menyambung puasa (wishal) sebagai 
rasa kasih sayang terhadap mereka (ketika hadits terakhir ini tidak 
memiliki sanad yang lengkap), hadits Abu Sa'id tentang larangan 
menyambung puasa (wishal), hadits Abu Juhaifah tentang kisah 
Salman dan Abu Darda', hadits Anas ketika masuk menemui Ummu 
Sulaim, hadits Juwairiyah tentang puasa pada hari Jum'at, hadits Ibnu 
Umar tentang nadzar puasa pada hari raya, haditsnya pula tentang 
puasa pada hari-hari Tasyrig, dan hadits Aisyah mengenai hal itu 
disertai keraguan dalam penisbatannya kepada Nabi SAW. Pada 
pembahasan ini terdapat pula 60 atsar dari para sahabat dan tabi'in, 
kebanyakan di antaranya dinukil dengan sanad yang mu 'allag. 
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RN PA ea 
LS - 
0. ea Mo 
NN LS 
Na 
31. KITAB SHALAT TARAWIH 


Demikian yang tercantum dalam riwayat Al Mustamli. Dalam 
riwayat selainnya kitab ini dan kalimat basmalah tidak dicantumkan. 
Kata tarawih adalah bentuk jamak dari kata tarwiihah, artinya sekali 
istirahat. Shalat berjamaah pada malam hari bulan Ramadhan 
dinamakan shalat Tarawih, karena pada awal mula pelaksanaannya, 
mereka biasa istirahat pada setiap kali menyelesaikan dua rakaat. Lalu 
Muhammad bin Nashr dalam kitabnya Oiyamul-Lail telah memuat 
dua bab tentang pendapat yang menyukai seseorang mengerjakan 
shalat sunah untuk dirinya sendiri saat istirahat dari dua rakaat shalat 
Tarawih dan menunggu dua rakaat berikutnya, begitu juga tentang 
pendapat yang tidak menyukainya. Di dalamnya disebutkan dari 
Yahya bin Bukair, dari Al-Laits bahwa lama mereka istirahat adalah 


seperti lamanya seseorang mengerjakan shalat demikian... 
demikian... rakaat. 


1. Keutamaan Orang yang Mengerjakan Oiyam (Shalat Malam) 
Ramadhan 


#0 2. 


na Kena : - A Kart 2 Lain or ae Y o - 213 
Wah 8 Sya LoLas) Ji dag ke PPI Ipa) Kana 
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2008. Dari Ibnu Syihab, ia berkata: Abu Salamah telah 
mengabarkan kepadaku bahwa Abu Hurairah RA berkata, “Aku 
mendengar Rasulullah SAW bersabda untuk bulan Ramadhan, 
“Barangsiapa shalat malam pada bulan Ramadhan karena iman dan 
mengharapkan pahala, maka diampuni dosa-dosanya yang telah 


, ” 


lalu”. 


62 3g A, Go. fo. e- o o- 3 o- 


. 0 


sean Bau Gen aa Is 
An dng ea Jo Mr HA Aga AJE A33 up 
dita ta Git Ki Be pb Ja A3 2 D3 Ia 


bags & 3 yA 

2009. Dari Humaid bin Abdurrahman, dari Abu Hurairah RA 

bahwa Rasulullah SAW bersabda, “Barangsiapa mengerjakan giyam 

(shalat malam) Ramadhan karena iman dan mengharapkan pahala, 
maka diampuni dosa-dosanya yang telah lalu.” 


Ibnu Syihab berkata, “Rasulullah SAW wafat dan kondisinya 
seperti itu. Kemudian persoalan tetap seperti itu pada masa 
pemerintahan Abu Bakar dan awal masa pemerintahan Umar RA.” 


GAB A5 EN EA GA Ae 
Ai At yan salah ji ARE Jb 
Kg Kar 3 Bea Lai Oa #3 AI Sts amil 


aj Jep MTA 21 IE INA ita Jaa 


LB 2g... 
Ios 38 9 .. . 0lc1n 1... 3 


Oa eng et gi da aka pat JA 
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Perand 


A.A 


cola Ape SAS JB Ha 5g an mug PAN 


Pad 


AS ya Aa Oya Eh ye Ja Ge oh 53 


- 
Pane, - 


AI Oa, 
2010. Dari Ibnu Syihab, dari Urwah bin Az-Zubair, dari 
Abdurrahman bin Abdul Oari, dia berkata, “Aku keluar bersama Umar 
bin Khaththab RA pada malam bulan Ramadhan menuju masjid. 
Ternyata manusia berkelompok-kelompok secara terpisah-pisah, 
seseorang shalat sendiri, dan seseorang shalat mengimami beberapa 
orang. Umar berkata, “Sesungguhnya aku berpendapat apabila aku 
mengumpulkan mereka pada satu imam, niscaya hal itu lebih baik”. 
Kemudian dia membulatkan tekad dan mengumpulkan mereka untuk 
diimami oleh Ubay bin Ka'ab. Lalu aku keluar bersamanya pada 
malam Jain dan manusia sedang shalat mengikuti imam mereka. Umar 
berkata, “Sebaik-baik bid'ah adalah ini, dan shalat mereka yang tidur 
(maksudnya untuk melaksanakannya pada akhir malam) lebih utama 
daripada shalat yang sedang mereka kerjakan”. Adapun manusia saat 
itu mengerjakan shalat di awal malam.” 


C-01 


Pata do da aa Ga Us da da 


2011. Diriwayatkan dari Ibnu Syihab, dari Urwah bin Az- 
Zubair, dari Aisyah RA (istri Nabi SAW), “Sesungguhnya Rasulullah 
SAW shalat, dan yang demikian itu pada bulan Ramadhan.” 
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2012. Dari Ibnu Syihab, Urwah telah mengabarkan kepadaku 
bahwa Aisyah RA mengabarkan kepadanya, “Di suatu malam 
Rasulullah SAW keluar pada saat tengah malam, lalu beliau shalat di 
masjid, dan sejumlah laki-laki shalat mengikuti shalat beliau. Di pagi 
hari manusia memperbincangkannya, maka berkumpullah orang-orang 
lebih banyak dari mereka. Beliau SAW shalat dan mereka shalat 
bermakmum — kepada beliau. Di pagi hari manusia 
memperbincangkannya, maka pada malam ketiga yang datang ke 
masjid lebih banyak (dari yang sebelumnya). Rasulullah SAW keluar, 
lalu shalat dan mereka mengikuti shalat beliau. Ketika malam keempat 
masjid tidak mampu lagi menampung jamaah, hingga beliau keluar 
untuk shalat Subuh. Ketika menyelesaikan shalat Fajar (Subuh). belia: 
menghadap manusia lalu bersyahadat kemudian berkata, “Amma 
ba'du... sesungguhnya keadaan kalian tidak tersembunyi bagiku, 
tetapi aku khawatir jika hal itu diwajibkan atas kalian lalu kalian 


tidak mampu melakukannya”. Rasulullah SAW wafat sedangkan 
keadaan tetap seperti itu.” 


Mo 
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- 


Ne GS gi ea ES AA 
Miss su 1JG aa 


2013. Dari Malik, dari Sa'id Al Magburi, dari Abu Salamah bin 
Abdurrahman bahwasanya dia bertanya kepada Aisyah RA, 
“Bagaimana shalat Rasulullah SAW pada bulan Ramadhan?” Dia 
menjawab, “Beliau tidak pernah melebihkan dari 11 rakaat pada bulan 
Ramadhan dan selainnya. Beliau shalat 4 rakaat. Jangan tanyakan 
tentang kebagusan dan panjangnya, lalu shalat 4 rakaat lagi dan 
jangan tanyakan tentang kebagusan dan panjangnya. Kemudian shalat 
3 rakaat. Aku berkata, “Wahai Rasulullah! Apakah engkau tidur 
sebelum shalat witir? Beliau menjawab, “Wahai Aisyah! 
Sesungguhnya kedua mataku tidur dan hatiku tidak tidur.” 


23 
Er 
In 


Keterangan Hadits: 


(Bab keutamaan orang yang mengerjakan giyam (shalat 
malam) Ramadhan). Maksudnya, melaksanakan shalat pada malam- 
malam bulan Ramadhan. Adapun yang dimaksud shalat malam adalah 
semua shalat pada malam hari, seperti telah kami kemukakan dalam 
pembahasan tentang tahajud. Imam An-Nawawi menyebutkan bahwa 
maksud giyam Ramadhan adalah shalat Tarawih. Artinya, shalat ini 
sudah dapat dikategorikan sebagai shalat malam di bulan Ramadhan, 
bukan berarti giyam (shalat) Ramadhan tidak terlaksana kecuali 
dengan mengerjakan shalat Tarawih. Sehubungan dengan ini Al 
Karmani mengemukakan pendapat yang terkesan ganjil, dimana ia 
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berkata, “Para ulama sepakat bahwa yang dimaksud dengan giyam 
Ramadhan adalah shalat Tarawih.” 


Oka Ape (bersabda untuk Ramadhan), yakni tentang 


keutamaan Ramadhan, atau demi Ramadhan. Ada pula kemungkinan 
lafazh “Ji” (untuk) bermakna “an” (tentang), yakni tentang 
Ramadhan. 


Ulu, Ulu! (keimanan dan mengharapkan pahala). Maksudnya, 


membenarkan janji Allah akan pahala yang diberikan, dan hanya 
mencari pahala semata, bukan untuk riya' dan tujuan lainnya. 


Ai ie (diampuni untuknya). Secara zhahir, hal ini mencakup 


dosa kecil dan dosa besar. Demikian pendapat Ibnu Mundzir. Akan 
tetapi, menurut An-Nawawi, berdasarkan pendapat yang masyhur 
bahwa yang diampuni adalah khusus dosa-dosa kecil. Pendapat ini 
dipilih oleh Imam Al Haramain dan dinisbatkan oleh Iyadh kepada 
Ahlu Sunnah. Sementara sebagian ulama berkata, “Kemungkinan hal 
itu dapat mengurangi dosa-dosa besar apabila tidak ada dosa-dosa 
kecil.” 


0 “6 


a33 at Lk (dosa-dosanya yang telah lalu). @utaibah 
menambahkan dari Sufyan sebagaimana yang diriwayatkan oleh An- 
Nasa'i, #E vj (Dan dosa-dosanya yang akan datang). Demikian 
pula yang ditambahkan oleh Hamid bin Yahya yang diriwayatkan oleh 
Oasim bin Ashbagh, Husain bin Al Hasan Al Marwazi dalam 
pembahasan tentang puasa, dan Hisyam Ibnu Ammar pada juz ke-12 
kitab Al Fawa'id, serta Yusuf bin Ya'gub An-Najahi dalam kitabnya 
Al Fawa 'id, semuanya dari Ibnu Uyainah. 


Tambahan tersebut dinukil pula melalui jalur Abu Salamah 
melalui jalur lain yang dikutip oleh Imam Ahmad melalui jalur 
Hammad bin Salamah dari Muhammad bin Amr, dari Abu Salamah, 
dari Abu Hurairah, dan dari Tsabit dari Al Hasan, keduanya dari Nabi 
SAW. Begitu juga yang tercantum dalam riwayat Malik sendiri, 
sebagaimana yang dikutip oleh Abu Abdillah Al Jurjani dalam kitab 
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Al Amali melalui jalur Bahr bin Nashr dari Ibnu Wahab, dari Malik 
dan Yunus, dari Az-Zuhri, akan tetapi tidak ada seorang pun di antara 
murid-murid Ibnu Wahab yang mendukung riwayat Bahr bin Nashr, 
tidak pula murid-murid Imam Malik, atau Yunus. 


Keterangan tambahan ini dianggap musykil, karena ampunan itu 
berkonsekuensi adanya sesuatu yang diampuni, sementara dosa-dosa 
yang akan datang belum ada, lalu bagaimana akan diampuni. Hal ini 
akan dijawab ketika membahas sabda beliau SAW Pa aa Allah 
berfirman kepada para pengikut perang Badar, Y'4£ Wala Li abi 


S (Lakukanlah apa yang kalian mau, sungguh aki telah 


mengampuni kalian). Kesimpulan jawaban tersebut adalah 
sesungguhnya hal itu merupakan kiasan tentang dipeliharanya mereka 
dari dosa-dosa besar, dan mereka tidak mungkin melakukannnya 
setelah itu. Sebagian mengatakan bahwa dosa-dosa mereka terjadi 
dalam keadaan telah diampuni. Pernyataan ini yang dijadikan jawaban 
oleh sejumlah ulama, di antaranya Al Mawardi ketika membahas 
hadits puasa Arafah yang dikatakan dapat menghapus dosa dua tahun, 
satu tahun yang lalu dan satu tahun yang akan datang. 


UNS ae PNY ag ARE AN ea Al Jiyay "Aga SI JB (ibnu 
Syihab berkata, “Rasulullah SAW wafat, sedang kondisinya seperti 
itu”). Maksudnya, tidak melakukan shalat Tarawih dengan 
berjamaah. Dalam riwayat Imam Ahmad dari Ibnu Abi Dzi b, dari Az- 
Zuhri —sehubungan dengan hadits ini— dikatakan, &1 J'y2) LSG d3 

adi AI Rar akar Ale M1 Ke (Rasulullah SAW tidak pernah 
mengumpulkan manusia untuk shalat malam (berjamaah)). Sebagian 
perawi telah menyisipkan perkataan Ibnu Syihab dalam hadits itu, 


seperti dikutip oleh At-Tirmidzi melalui jalur Ma'mar dari Ibnu 
Syihab. Sedangkan riwayat yang dinukil oleh Ibnu Wahab dari Abu 


Pi Si Re P3 or A, r: h 3 oa L 07 

Hurairah menyebutkan, (d 31 1513 ekog M6 WI ke ai Sm CP 
- : ” era ana 3 H 3 and - 
CAS Up GI ebi ika La 1 JA SISA Va JUS denada KPU Gd U'plkah OKaA) 
(elo La ig Sket :JW (Rasulullah SAW keluar dan ternyata manusia 
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pada bulan Ramadhan sedang shalat di pojok masjid, maka beliau 
bertanya, “Apakah ini?” Dikatakan, “Manusia shalat diimami oleh 
Ubay bin Ka'ab.” Beliau bersabda, “Mereka telah benar, dan 
sungguh baik apa yang mereka lakukan.”). Ibnu Abdil Barr 
menyebutkan, tetapi dalam sanad-nya terdapat Muslim bin Khalid 
yang dikenal sebagai perawi yang lemah. Adapun menurut riwayat 
yang akurat bahwa yang mengumpulkan orang-orang adalah Umar 
untuk diimami oleh Ubay bin Ka'ab. 


S3 gl yS3 (dan diriwayatkan dari Ibnu Syihab). Kalimat ini 
dihubungkan dengan sanad hadits sebelumnya. Dalam kitab Al 
Muwaththa ' disebutkan melalui dua sanad, tetapi dipisahkan menjadi 
dua hadits. Sementara itu, sebagian perawi telah menyisipkan kisah 
Umar pada riwayat yang dinukil melalui jalur yang pertama, seperti 
diriwayatkan oleh Ishag dalam kitabnya Al Musnad dari Abdullah bin 
Al Harits Al Makhzumi, dari Yunus, dari Az-Zuhri, dimana setelah 
kalimat 'p£ 2894 Ha 1463 (pada awal masa pemerintahan Umar) 
diberi tambahan, DSG clan) de AB AS yi al IE pb akan H 

Oka) dh ap anu dng Ji V5 (Hingga akhirnya Umar 
mengumpulkan mereka untuk diimami oleh Ubay bin Ka'ab, maka 
Ubay bin Ka'ab shalat mengimami mereka. Kejadian itu merupakan 


pertama kalinya mereka shalat berjamaah dengan satu imam di bulan 
Ramadhan). 


Adz-Dzuhali menegaskan dalam kitab /lal Hadits Az-Zuhri, 
bahwasanya kesalahan lafazh tersebut berasal dari Abdullah bin Al 
Harits. Adapun riwayat yang akurat adalah riwayat Malik serta ulama 
yang mengikutinya, dimana yang benar bahwa kisah Umar terdapat 
dalam riwayat Ibnu Syihab dari Urwah, dari Abdurrahman bin Abdu, 
bukan dari Abu Salamah. 


Jai (lebih baik). Menurut Ibnu At-Tin dan ulama lainnya, bahwa 


Umar telah menyimpulkan hal itu dari persetujuan Nabi SAW 
terhadap perbuatan para sahabat yang shalat bersama beliau pada 
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malam-malam tersebut. Meskipun beliau tidak menyukainya, tetapi 
hal itu hanya karena kekhawatiran beliau agar tidak diwajibkan lalu 
mereka tidak mampu melaksanakannya. Seakan-akan inilah rahasia 
mengapa Imam Bukhari menyebutkan hadits Aisyah setelah hadits 
Ibnu Umar. Ketika Nabi SAW wafat, maka tidak ada lagi 
kekhawatiran tersebut. Kemudian Umar beranggapan bahwa shalat 
berjamaah dengan satu imam itu lebih baik, karena shalat sendiri 
secara berpisah-pisah akan menimbulkan perselisihan. Di samping itu, 
shalat dengan satu imam akan menimbulkan semangat. 


Demikian juga pendapat mayoritas ulama. Sementara pada salah 

satu pendapat Imam Malik dan dari Abu Yusuf serta sebagian ulama 

madzhab Syafi'i bahwa shalat di rumah itu lebih baik, hal itu sebagai 

bentuk pengamalan sabda beliau SAW, Xl Y ad sad IX “Kasi 

(Shalat seseorang paling utama adalah di rumahnya kecuali shalat 

Jardhu). Hadits ini shahih dan diriwayatkan oleh Imam Muslim dari 
Abu Hurairah. 


Dalam hal ini Ath-Thahawi berlebihan hingga mengatakan, 
“Sesungguhnya shalat Tarawih secara berjamaah adalah fardhu 
kifayah.” 


Ibnu Baththal berkata, “Oiyam (shalat) Ramadhan (secara 
berjamaah) adalah sunah, karena Umar menetapkannya berdasarkan 
perbuatan Nabi SAW. Hanya saja beliau meninggalkannya karena 
khawatir akan diwajibkan. Sementara dalam madzhab Syafi'i terdapat 
tiga pendapat, dan pendapat yang ketiga adalah, apabila seseorang 
menghafal Al Our'an dan tidak khawatir akan malas (shalat di rumah), 
dan di masjid tetap berjalan lancar tanpa kehadirannya, maka shalat 
berjamaah atau shalat di rumah adalah sama saja baginya. Adapun 
mereka yang tidak memiliki salah satu dari kriteria tadi maka shalat 
berjamaah adalah lebih utama.” 


HS » Fi PT ae (beliau mengumpulkan mereka untuk 


diimami oleh Ubay bin Ka'ab). Seakan-akan Umar memilihnya 
sebagai pengamalan sabda Nabi SAW, &! LSI saja 3 (Yang 
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menjadi imam mereka adalah yang paling baik bacaan Al Our 'an-nya 
di antara mereka). Dalam tafsir surah Al Bagarah akan disebutkan 
perkataan Umar, S V3! (Orang yang paling baik bacaannya di 
antara kita adalah Ubay). Sa'id bin Manshur meriwayatkan melalui 
jalur Urwah, pai OS) JPU Ga OS IS yi Ai BI aa PR 

Aa saka s JI (Bahwasanya Umar mengumpulkan orang-orang 
untuk diimami Ubay bin Ka'ab, maka dia shalat mengimami kaum 
laki-laki, sedangkan Tamim Ad-Dari shalat mengimami kaum 
perempuan). Muhammad bin Nashr dalam kitabnya Oiyamul-Lail 
meriwayatkan melalui jalur ini, dia mengatakan “Sulaiman bin Abi 
Hatsmah” sebagai ganti “Tamim Ad-Dari”. Barangkali yang demikian 
itu terjadi pada waktu yang berbeda. 


&... - 3 #... - 

HI Ia Ogan PU AJ gps (beliau keluar suatu malam dan 
manusia sedang shalat mengikuti shalat imam mereka). Yakni, imam 
yang ditunjuk oleh Umar. Riwayat ini memberi asumsi bahwa Umar 
tidak senantiasa datang shalat bersama mereka. Seakan-akan dia 


beranggapan shalat di rumah, terutama di akhir malam, adalah lebih 
utama. 


Muhammad bin Nashr dalam kitabnya Oiyamul-Lail 
meriwayatkan melalui jalur Thawus dari Ibnu Abbas, dia berkata, e 
CS el! Ta EA "INA Aa JB YAI IR Rent him! yak Kis 
(ea Van 3 Hi yah au “JUS OKA2) «$ (Aku berada di sisi Umar 
di masjid, lalu dia mendengar suara gaduh orang-orang, maka dia 
bertanya, “Apakah itu?” Dikatakan, “Mereka keluar dari masjid.” 
Dan, itu terjadi pada bulan Ramadhan. Umar berkata, “Waktu malam 
yang tersisa lebih aku sukai daripada yang telah lalu.”). Lalu 
diriwayatkan dari jalur Ikrimah, dari Ibnu Abbas dengan redaksi sama 
seperti itu. 

UJI shi Hb JB (Umar berkata, “Sebaik-baik bid'ah.”). Bid'ah 
pada dasarnya adalah sesuatu yang diadakan tanpa contoh 
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sebelumnya. Sedangkan bid'ah dalam pengertian syariat adalah 
sesuatu yang berlawanan dengan Sunnah, sehingga menjadi tercela. 
Kesimpulan dalam masalah ini, apabila ia termasuk perkara yang 
dianggap baik menurut syariat, maka ia dinyatakan baik, dan apabila 
masuk dalam perkara yang tidak baik, maka dinyatakan tidak baik. 
Apabila tidak termasuk kedua kategori itu, maka digolongkan sebagai 
perkara yang mubah, bahkan terkadang dibagi dalam lima hukum 
yang ada (wajib, haram, sunah, makruh, mubah). 

Kasi rn Oa Pr (dan shalat yang mereka tidur darinya lebih 
utama). Ini merupakan pernyataan tegas dari Nabi bahwa shalat di 
akhir malam itu lebih utama daripada di awalnya. Akan tetapi, tidak 


ada keterangan bahwa shalat malam secara sendiri itu lebih utama 
daripada shalat dengan berjamaah. 


Catatan 


Dalam riwayat ini tidak disebutkan jumlah rakaat yang 
dikerjakan oleh Ubay bin Ka'ab, sehingga hal itu menimbulkan 
perbedaan. Dalam kitab Al Muwaththa'" dari Muhammad bin Yusuf, 
dari As-Sa'ib bin Yazid, bahwa jumlahnya adalah 11 rakaat. 
Sementara Sa'id bin Manshur meriwayatkan melalui jalur lain, 
dimana pada bagian akhir disebutkan, (J& DAA yeah OA NG 
al db u Kaali (Mereka membaca dua ratus ayat serta bertelekan 


Ibersandarkan) pada tongkat karena lamanya berdiri). Muhammad 
bin Nashr Al Marwazi meriwayatkan melalui jalur Muhammad bin 
Ishag dari Muhammad Yusuf bahwa jumlah rakaatnya adalah 13 
rakaat. 


Abdurrazzag meriwayatkan melalui jalur lain dari Muhammad 
bin Yusuf, dia mengatakan 21 rakaat. Imam Malik meriwayatkan dari 
Yazid bin Khashifah, dari As-Sa'ib bin Yazid bahwa jumlahnya 
adalah 20 rakaat, selain shalat Witir. Kemudian dari Yazid bin Ruman 
dikatakan, P3) Lt, “rs Ola) S Opa yas ana us (orang-orang 
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shalat pada zaman Umar dengan 23 rakaat). Muhammad bin Nashr 


ani 


meriwayatkan melalui jalur Atha', dia berkata, o pun ukaa 5 8 Ag af 
JB MS OI ag Giris (Aku mendapati mereka di bulan 
Ramadhan shalat 20 rakaat dan 3 rakaat witir). 

Untuk menggabungkan riwayat-riwayat ini, mungkin dengan 
memahami bahwa masing-masing riwayat mengungkapkan kejadian 
pada waktu yang berbeda-beda. Ada pula kemungkinan perbedaan itu 
tergantung pada panjang pendeknya bacaan. Apabila bacaannya 


panjang, maka jumlah rakaat berkurang, dan demikian sebaliknya. Ini 
adalah pendapat yang ditegaskan oleh Ad-Dawudi dan selainnya. 


Jumlah pertama sesuai dengan hadits Aisyah yang disebutkan 
setelah hadits ini pada bab di atas, sedangkan jumlah kedua masih 
dekat dengannya. Adapun perbedaan rakaat yang lebih dari 20 
kembali kepada perbedaan jumlah witir. Sepertinya beliau kadang 
mengerjakan witir 1 rakaat dan kadang 3 rakaat. Muhammad bin 
Nashr meriwayatkan melalui jalur Daud bin Gais, dia berkata, ai 


bg Upah AG ga HA! AE Yi Jab) OLS yi OLI BI d Cal 
IU 09333 WS) PU (Aku mendapati manusia pada masa 
pemerintahan Aban bin Utsman dan Umar bin Abdul Aziz —yakni di 
Madinah- mengerjakan shalat 36 rakaat dan witir 3 rakaat). Imam 


Malik berkata, “Ta adalah perkara lama yang ada pada kami.” Dari 
Za'farani, dari Asy-Syafi'i disebutkan, - asu Ora pn pa Si 


ame W$ KRU, Gea Web jas Oka Su 53303 (Aku melihat 
orang-orang melaksanakan shalat di Madinah 39 rakaat dan di 
Makkah 23 rakaat, dan tidak ada masalah dalam hal itu). Dia juga 
berkata, “Apabila mereka memperlama berdiri dan meminimalkan 
jumlah sujud, maka itu adalah baik, dan apabila mereka 
mempersingkat bacaan dan memperbanyak sujud, maka itu baik pula, 
namun cara pertama lebih aku sukai.” 


Imam At-Tirmidzi berkata, “Maksimal yang dikatakan 
mengenai jumlah rakaat giyam Ramadhan adalah 41 rakaat.” 
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Maksudnya, beserta witir. Sementara Ibnu Abdil Barr menukil dari Al 
Aswad bin Yazid, “Dikerjakan 40 rakaat dan witir 7 rakaat”. 
Sebagian mengatakan, “38 rakaat”. Pernyataan ini disebutkan oleh 
Muhammad bin Nashr dari Ibnu Aiman, dari Malik. Namun, hal ini 
mungkin dikembalikan kepada pendapat yang pertama, yakni dengan 
memasukkan 3 rakaat witir, tetapi dia menegaskan dalam riwayatnya 
bahwa witir yang dilakukan hanya 1 rakaat. Maka jumlahnya menjadi 
39 rakaat. Imam Malik berkata, “Demikian praktik yang berlaku sejak 
100 tahun lebih.” Kemudian dinukil dari Imam Malik bahwa 
jumlahnya adalah 46 rakaat ditambah 3 witir, dan inilah pendapat 
yang masyhur darinya. 

Ibnu Wahab meriwayatkan dari Al Umari, dari Nafi”, dia 
berkata, “Aku tidak mendapati manusia melainkan mereka shalat 39 
rakaat dan 3 rakaat shalat Witir.” Sementara itu, dari Zararah bin Aufa 
bahwasanya beliau shalat mengimami mereka di Bashrah sebanyak 34 
rakaat lalu mengerjakan witir. Dari Sa'id bin Jubair disebutkan 24 
rakaat, dan dikatakan 16 rakaat selain witir. Pendapat ini dinukil dari 
Abu Mijlaz oleh Muhammad bin Nashr. Lalu diriwayatkan melalui 
jalur Muhammad bin Ishag, Muhammad bin Yusuf telah menceritakan 
kepadaku dari kakeknya —As-Sa'ib bin Yazid— dia berkata, “Kami 
biasa shalat pada zaman Umar di bulan Ramadhan sebanyak 13 
rakaat.” Ibnu Ishag berkata, “Ini merupakan keterangan paling akurat 
yang saya dengar mengenai hal itu.” Ini sesuai dengan hadits Aisyah 
tentang shalat malam Nabi SAW. 


Okan, S W53 Ie aah la ale Ie Al Ayang of (bahwasanya 
Rasulullah SAW shalat dan yang demikian itu pada bulan Ramadhan). 
Demikian yang disebutkan secara ringkas, yaitu mengutip bagian awal 
dan akhir saja. Imam Bukhari menyebutkannya dengan Jengkap pada 
bab-bab tentang tahajud, yaitu He lafazh, as Ai Ie “ Npe pa) of 

os an das MEA Pe ad SS eko pan $ (Bahwasanya Rasulullah 
SAW shalat di suatu malam di masjid, maka beberapa orang shalat 
mengikuti shalatnya). Lalu disebutkan hadits hingga kalimat, 0! cs 
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kara ea (Aku khawatir akan diwajibkan atas kalian), dan yang 
demikian itu terjadi pada bulan Ramadhan. 

Sa Pa Ol tss (aku khawatir akan diwajibkan atas 
kalian). Az-Zain bin Al Manayyar berkata, “Kesimpulannya, memulai 
suatu amalan mengharuskan disempurnakannya amalan itu, sebab 
tidak ada korelasi antara sikap mereka yang melakukan perbuatan itu 
dengan ditetapkannya kewajiban selain makna tadi.” Akan tetapi 
pernyataan ini perlu diteliti, karena kemungkinan sebab ditetapkannya 
kewajiban adalah sikap mereka yang menampakkan kemampuan 
untuk melakukannya tanpa memaksakan diri, sehingga perbuatan itu 
diwajibkan atas mereka. 


4. “022 e aga OS U (tidaklah beliau melebihkan pada bulan 
Ramadhan... dan seterusnya). Hal ini telah diterangkan pada bab-bab 
tentang tahajud. Adapun sanad riwayat yang dinukil oleh Ibnu Abi 
Syaibah dari Ibnu Abbas, OWa27 4d Kaka peky IE AI aka Al Jiya) OS 

3 3 3 Uiris (Pada bulan Ramadhan Rasulullah SAW shalat 20 


rakaat dan witir), adalah lemah. Selain itu, riwayat tersebut 
bertentangan dengan hadits Aisyah yang tersebut dalam kitab Shahih 
Bukhari dan Muslim, ditambah lagi bahwa Aisyah lebih mengetahui 
keadaan Nabi SAW di malam hari daripada yang lainnya. 
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AI Au 


32. KITAB nek en OADAR 


1. Keutamaan Lailatul Oadar 


ad aa dd van ujan ld GH AdGI Up 1 JK AN Jp 
IS An ia Oa IG KK J3 ja Hi ya 3 ya 
Lord asu eni PB ba & POLA 
Lah Jb Bo G3 SE Ae aa DN 

Firman Allah Ta'ala, “Sesungguhnya Kami telah 
menurunkannya (Al Our 'an) pada Lailatul Oadar. Dan tahukah kamu 
apakah Lailatul Gadar itu? Lailatul Gadar itu lebih baik daripada 
seribu bulan. Pada malam itu turun malaikat-malaikat dan malaikat 


Jibril dengan izin Tuhannya untuk mengatur segala urusan. Malam 
itu (penuh) kesejahteraan sampai terbit fajar.” (Os. Al Oadr (97): 1-5) 


Ibnu Uyainah berkata, “Apa-apa yang terdapat dalam Al Our'an 
dengan lafazh “dan tahukah kamu', maka sungguh telah diberitahukan 
kepadanya. Sedangkan apabila dikatakan “dan apakah yang engkau 
tahu”, maka tidak diberitahukan kepadanya.” 


BR EGA Ga bab Ui Sis LI Oan 13 
ULan) ale "ja IE ia dia Ko ye EPA ep) IA 
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aa 
Para o ” 


aah 3 1 a33 Ia GA Ce Lu S3 UE, Ulas 


TA Ge Ah Okadka AAA ah Ta FI La Ta Ap 


2014. Dari Sufyan, dia berkata: Kami telah menghafalnya —dan 
ia menghafal— dari Az-Zuhri, dari Abu Salamah, dari Abu Hurairah 
RA, dari Nabi SAW, beliau bersabda, “Barangsiapa berpuasa pada 
bulan Ramadhan karena iman dan mengharapkan pahala, maka 
diampuni dosa-dosanya yang telah lalu. Barangsiapa berdiri (shalat) 
saat Lailatul Oadar karena iman dan mengharapkan pahala, maka 
diampuni dosa-dosanya yang telah lalu.” Sulaiman bin Katsir juga 
menukil riwayat ini dari Az-Zuhri. 


Ng) Mm 


Keterangan Hadits: 

Dalam riwayat Abu Dzar, kalimat basmalah disebutkan sebelum 
kata “bab”. Sedangkan dalam riwayat lainnya disebutkan “Dan firman 
Allah Ta'ala”, maksudnya adalah penafsiran firman-Nya. Dalam 
riwayat Karimah, surah tersebut disebutkan secara lengkap. 


Letak hubungan surah ini dengan judul bab dapat ditinjau dari 
sisi bahwa turunnya Al Our'an pada zaman tertentu menunjukkan 
keutamaan masa tersebut. Kata ganti pada kalimat #Wl Vi (Kami 


menurunkannya), yakni Al Our'an, berdasarkan firman Allah, 45 
ora AJ Pi sai Oka (Bulan Ramadhan, bulan yang diturunkan 


padanya Al Our an), dan juga berdasarkan kandungan surah tersebut 
tentang keutamaan Lailatul Oadar dan turunnya para malaikat. Dalam 
pembahasan tentang tafsir akan disebutkan perbedaan pendapat 
tentang sebab turunnya ayat tersebut dan penafsirannya. 


Ada perbedaan pendapat tentang maksud “Oadr” dalam kalimat 
Lailatul Oadr (malam OGadar). Ada yang berpendapat bahwa yang 
dimaksud adalah pengagungan, seperti firman-Nya, 038 32 A1 11308 bj 
(mereka tidak mengagungkan Allah dengan pengagungan yang 
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semestinya). Dengan demikian, Lailatul Gadar bermakna malam yang 
memiliki keagungan karena Al Our'an diturunkan pada malam itu, 
atau karena turunnya para malaikat, atau turunnya berkah, rahmat dan 
ampunan pada malam itu, atau juga karena orang yang mengisi malam 
itu dengan aktivitas ibadah akan memiliki keagungan. Sebagian lagi 
berpendapat bahwa makna Oadr tersebut adalah “mempersempit”, 

seperti firman Allah dalam surah Ath-Thalag ayat 7, 8: » ae ya Uya 


(dan orang yang disempitkan rezekinya). Makna " kamper” di 
sini adalah tidak diberitahukan tentang kepastian terjadinya malam itu. 
Atau karena bumi menjadi sempit dipadati oleh para malaikat. 
Pendapat lain mengatakan, makna Al Oadr di sini adalah Al Oadar 
(penetapan), yakni kata yang senantiasa disebutkan berbarengan 
dengan kata gadha'. Atas dasar ini, maka makna Lailatul Oadar 
adalah malam penetapan segala keputusan yang akan berlaku pada 
tahun itu, berdasarkan firman Allah dalam surah Ad-Dukhaan ayat 4, 
ena A JS Cp ka (Pada malam itu dijelaskan segala urusan yang 
penuh hikmah). Berdasarkan pendapat ini, Imam An-Nawawi 
memulai perkataannya, “Para ulama berkata, “Sebab dinamakan 
Lailatul Gadar adalah karena para malaikat menulis ketentuan- 
ketentuan pada malam itu, berdasarkan firman Allah, “Pada malam itu 
dijelaskan segala urusan yang penuh hikmah”. Abdurrazzag dan ahli 
tafsir lainnya meriwayatkan penafsiran ini melalui sanad yang shahih 
dari Mujahid, Ikrimah, Gatadah dan selain mereka.” 

At-Turabisyti berkata, “Diungkapkan dengan lafazh “gadr”, 
meskipun yang masyhur adalah “gadar”, hal itu untuk menunjukkan 
bahwa yang dimaksud adalah menjelaskan apa yang telah ditetapkan, 
menampakkan dan membatasinya pada tahun itu agar diperoleh apa 
yang diberikan kepada mereka sesuai kadarnya.” 


Ela. ALS 2A JB (Ibnu Uyainah berkata... dan seterusnya). 


Riwayat ini disebutkan dengan sanad yang maushul oleh Yahya bin 
Abu Umar dalam kitabnya yang berjudul Al Iman dari riwayat Abu 
Hatim Ar-Razi, dariYahya bin Abi Umar, “Sufyan bin Uyainah telah 
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menceritakan kepadaku, “Semua yang disebutkan dalam Al Gur'an 
dengan lafazh 815! 6 (apakah yang telah kamu ketahui), maka 
sesungguhnya Allah telah memberitahukan kepada Nabi-Nya. 
Sedangkan segala sesuatu dalam Al Our'an yang disebutkan dengan 
lafazh Lb y& 84 (apakah yang kamu ketahui), maka sesungguhnya 


Allah SWT belum memberitahukan kepada Nabi-Nya .” 


Lalu Al Mughlathai menisbatkannya kepada tafsir Ibnu Uyainah 
melalui riwayat Sa'id bin Abdurrahman. Namun, saya telah meneliti 
kembali satu naskah tafsirnya yang ditulis oleh Al Hafizh Adh-Dhiya', 
dan saya tidak menemukan pernyataan itu. Adapun maksud Ibnu 
Uyainah adalah bahwa beliau SAW mengetahui dengan pasti kapan 
terjadinya Lailatul Gadar. Akan tetapi pernyataan Ibnu Uyainah di 
atas ditanggapi dengan mengemukakan firman-Nya, Ss g Hal Cb yaa La 
(apakah yang engkau tahu, barangkali ia mau menyucikan diri). Ayat 
ini turun berkenaan dengan Ibnu Ummi Maktum, sementara Nabi 
SAW telah mengetahui keadaannya dan ia termasuk orang-orang yang 
menyucikan diri. 


2. Mencari Lailatul Oadar pada Tujuh Malam Terakhir 


Negati AN! DG ES 2 Ah An naas de FI 
AI Dg iba 23 An ai tas le AN eko & 
ANN WA UR OS A3 

2015. Dari Nafi”, dari Ibnu Umar RA bahwasanya sejumlah 
laki-laki di antara para sahabat Nabi SAW diperlihatkan dalam mimpi 


bahwa Lailatul Oadar terjadi pada tujuh malam terakhir. Maka 
Rasulullah SAW bersabda, “Aku lihat mimpi kalian telah sepakat 


492 — FATHUL BAARI 


pada tujuh malam terakhir. Barangsiapa ingin mendapatkannya, 
maka hendaklah ia mencarinya pada tujuh malam terakhir.” 


Pa ad 


J3 Hino JOS ala UK JL aa Sip 
Cs CON) La BAN Yaa lg dia IN urer 


0 £ - P3 si e “Tar A0 : 2 3g a- Pa - 0.9 Te 0. 
3 La Lte! Bea AL Ha) si J8 aa PAS PA 


IN £ 0 £ #8 3 or » 


ba al AR aan Liwa 


eU 


5, camba La sa & ai dn loan Tar 23 Le 


Tag la AI Jp HI abah ebay JD AI 
Pa UAS Koba ed Ay 
2016. Dari Yahya, dari Abu Salamah, dia berkata: Aku bertanya 
kepada Abu Sa'id —dia adalah sahabatku— maka dia berkata, “Kami 
melakukan i'tikaf bersama Rasulullah SAW pada sepuluh yang 
pertengahan bulan Ramadhan, lalu beliau keluar pada pagi hari ke-20 
dan berkhutbah di hadapan kami, “Sesungguhnya aku diperlihatkan 
Lailatul Oadar, kemudian aku dijadikan melupakannya —atau aku 
lupa— maka carilah ia pada sepuluh yang terakhir pada bilangan 
yang ganjil. Sesungguhnya aku melihat (dalam mimpi) bahwa aku 
sujud di atas air dan lumpur. Barangsiapa telah melakukan i'tikaf 
bersamaku, maka hendaklah ia kembali”. Kami pun kembali, dan 
kami tidak melihat segumpal awan di langit. Lalu datang awan dan 
menurunkan hujan hingga air mengalir di atap masjid yang terbuat 
dari pelepah kurma. Lalu gamat untuk shalat dilakukan. Aku melihat 
Nabi SAW sujud di atas air dan tanah (lumpur), hingga aku melihat 
bekas lumpur di dahinya.” 
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Keterangan Hadits: 


(Bab mencari Lailatul Oadar pada tujuh malam terakhir). 
Dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan dalam bentuk perintah, 
“Carilah”. Judul bab ini dan bab sesudahnya —tentang mendapatkan 
Lailatul @adar— dicantumkan untuk menjelaskan tentang Lailatul 
Oadar. Beragam pendapat para ulama dalam masalah ini, dan saya 
akan menyebutkannya setelah menjelaskan hadits-hadits di bab ini. 


Ang ae & sa ea Seo w Ye 5 Ai (bahwasanya beberapa 


laki-laki dari sahabat Nabi SAW). Saya tidak mendapatkan nama 
seorang pun di antara mereka. 

pera ad al (mereka diperlihatkan  Lailatul Oadar). 
Maksudnya, dikatakan kepada mereka saat tidur bahwa Lailatul 
Oadar ada pada tujuh malam terakhir. Secara zhahir yang dimaksud 
adalah malam-malam terakhir bulan Ramadhan. Namun, ada pendapat 
yang mengatakan bahwa maksud “tujuh yang terakhir” di sini dimulai 
dari malam ke-22 dan berakhir pada malam ke-28. Berdasarkan 
pendapat yang pertama, maka malam ke-21 dan malam ke-23 tidak 
tarmasuk di dalamnya. Sedangkan menurut pendapat yang kedua, 


maka malam ke-23 masuk di dalamnya, tetapi tidak termasuk malam 
ke-29. 


Imam Bukhari meriwayatkan hadits ini dalam pembahasan 
tentang At-Ta 'bir (takwil mimpi) melalui jalur Az-Zuhri dari, Salim, 
dari bapaknya, S wi ri Lab ut PA e ah ad isat Lau 3) 
AN BA 8 Ba saka ae FT Ie AD JB A3 Ki 
(Sesungguhnya beberapa orang diperlihatkan Lailatul Gadar pada 
tujuh malam yang terakhir, sementara beberapa orang lagi 
diperlihatkan pada sepuluh malam terakhir. Maka Nabi SAW 
bersabda, “Carilah Lailatul Oadar pada tujuh malam yang 
terakhir.”). Seakan-akan Nabi SAW memperhatikan apa yang telah 


disepakati oleh kedua riwayat tersebut, lalu memerintahkan untuk 
mencarinya. 
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Imam Ahmad meriwayatkan dari Ibnu Uyainah, dari Az- Zuhri 
dengan lafazh, P JB SIGN Kg ge PIN ya ad oi KE sh 
Yin 3 d aa sa & Tyanaj ang Para FI do (Seorang laki-laki 
kewnimbi Bahwa Loan Dadar terjudi pada malam ke-27 atau 


begini dan begini. Maka Nabi SAW bersabda, “Carilah pada sepuluh 
malam yang tersisa pada malam yang ganjil”). 


Imam Ahmad meriwayatkan dari hadits Ali, dari Nabi SAW, o) 
S3 pa UK, dan y He (Apabila kalian dikalahkan, maka jangan 
sampai kalah ada tujuh malam yang tersisa). 

Imam Muslim meriwayatkan dari Jabalah bin Suhaim, dari Ibnu 
Umar dengan lafazh, ASI pa d Sasis Wi OS iya 


(Barangsiapa ingin mendapatkannya, maka hendaklah ia mencarinya 
pada sepuluh malam yang terakhir). 


Imam Muslim meriwayatkan pula dari jalur Ugbah bin Huraits, 

dari Ibnu Umar, SAK 9 jae JSI Uikp og AI pad Sd bagan 

a pa MB PT (Carilah ia pada sepuluh malam terakhir. Apabila 

salah seorang di antara kalian lemah atau tidak mampu, maka 
janganlah sampai terkalahkan pada sepuluh malam yang tersisa). 

Konteks hadits ini mengukuhkan kemungkinan yang pertama 


mengenai penafsiran hadits “tujuh malam yang terakhir”. 


Dalam hadits ini terdapat keterangan tentang keagungan mimpi, 
bahkan boleh dijadikan pedoman untuk menjadi petunjuk pada 
perkara-perkara wujudiyah (sesuatu yang ada) dengan syarat tidak 
menyelisihi kaidah-kaidah syariat. Masalah mimpi ini akan 
diterangkan secara mendetail dalam pembahasan tentang takwil 
mimpi. 

KS Ja “ito S OS Unta Wi ita (Aku bertanya kepada 
Abu Sa'id dan dia adalah sahabatku, maka dia berkata, “Kami 
melakukan i'tikaf...”). Pada jalur periwayatan ini tidak ada penjelasan 
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mengenai perkara yang ditanyakan. Sementara dalam riwayat Ali 
disebutkan, “Aku bertanya kepada Abu Sa'id, “Apakah engkau 
mendengar Rasulullah SAW menyebut tentang Lailatul Gadar?” Dia 
menjawab, “Ya.” 


Pada riwayat Imam Muslim melalui jalur Ma' mar dari Yahya 
disebutkan, “Kami pernah membahas masalah Lailatul Oadar bersama 
sekelompok kaum @uraisy. Lalu aku mendatangi Abu Sa'id....” 


Dalam riwayat Hammam dari Yahya pada bab “Sujud di Atas 
Air dan Lumpur”, pada pembahasan sifat shalat Nabi SAW 
disebutkan, “Aku berangkat menuju Abu Sa'id, lalu aku berkata, 
“Apakah engkau mau keluar bersama kami ke kebun lalu kita 
berbincang-bincang?” Maka dia keluar, dan aku berkata, “Ceritakan 
kepadaku apa yang engkau dengar dari Nabi SAW tentang Lailatul 
Oadar”.” 


Riwayat ini memberi informasi tentang sebab timbulnya 
pertanyaan. Pada riwayat ini terdapat keterangan tentang seorang 
murid yang berusaha mengajak sang guru untuk mencari tempat sepi 
agar dapat menanyakan apa yang diinginkannya. 

dan! Tami Any Para Ie Aa & KS (kami melakukan 
i'tikaf bersama Rasulullah SAW pada sepuluh yang pertengahan). 
Dalam riwayat Muhammad bin Ibrahim pada bab berikutnya 
disebutkan, Pa da3 s S3 PIN ri LS (Beliau biasa menetapi 
fi'tikaf| sepuluh malam di pertengahan bulan). Pada riwayat Malik 
berikut di awal pembahasan tentang i'tikaf disebutkan, US us 
(Beliau biasa melakukan i'tikaf). 


Dalam riwayat Muslim melalui Abu Nadhrah dari Abu Sa'id 
disebutkan, &8 4 og at Ja jai ad eat 2 ca sa Yaa ae 
ah sdh AB Anh jali S ui 3 ai & Pa SEL Gal Gerak 
(Beliau melakukan i'tikaf pada sepuluh malam pertengahan bulan 


Ramadhan untuk mendapatkan Lailatul Gadar sebelum jelas baginya. 
Setelah berlalu (sepuluh malamj, beliau memerintahkan kemah 
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dirubuhkan, kemudian dijelaskan bahwa ia ada pada sepuluh malam 
yang terakhir, maka beliau memerintahkan untuk mendirikan kemah 
kembali). 


Dalam riwayat Umarah bin Ghaziyah dari Muhammad bin 
Ibrahim, dia berkata, USS « A, Tan pam USS « 5 JI ja USA 
AA ai pa (Beliau i'tikaf pada sepuluh malam pertama, kemudian 


i'tikaf pada sepuluh malam yang pertengahan, kemudian i'tikaf pada 
sepuluh malam yang terakhir). Dalam riwayat Hammam disebutkan 
riwayat yang serupa disertai tambahan, Ol: 2 jm en Sad s sei Ja - aj 
Batal «Abas sai (Sesungguhnya Jibril mendatangi beliau pada kedua 
keadaan tersebut, dan berkata, “Sesungguhnya yang engkau cari ada 
di depanmu.”). 

Ulana 3 ya knp m9 TPS (Beliau keluar pada pagi hari kedua 
puluh lalu berkhutbah di hadapan kami). Dalam riwayat Malik 
disebutkan, ce W2tamo ya ab S aa « BA SA ad US 5 Pa 

SS (Hingga ketika malam kedua puluh satu, yaitu malam dimana 
beliau keluar pada pagi harinya dari i'tikafnya). 

Secara zhahir riwayat ini menyalahi riwayat pada bab di atas. 
Konsekuensinya bahwa khutbah beliau terjadi pada pagi hari kedua 
puluh satu. Dengan demikian, malam pertama pada i'tikaf beliau yang 
terakhir adalah malam ke-22. Hal ini berbeda dengan kalimat pada 


bagian akhir hadits, Fi aa Pa Bag Pura FI da & da) ss Dat 

RS SAPI H3 uya abal, , sai (Kedua mataku melihat Rasulullah 
SAW dan di atas dahinya menempel bekas air dan lumpur di pagi hari 
ke-21). 


Keterangan ini menunjukkan bahwa waktu khutbah Rasulullah 
adalah pada pagi hari ke-20, sedangkan hujan turun pada malam ke- 
21, sesuai dengan jalur penwayatan Bianya Sepertinya maksud 
kalimat dalam riwayat Malik, ana FA Pu 3 aa CI $ Ja adalah 
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malam dimana beliau keluar pada pagi harinya), yakni pagi hari 
sebelumnya. Menurut Ibnu Dihyah bahwa penisbatan malam adalah 
kepada hari sebelumnya. Akan tetapi, tidak ada yang sepakat dengan 
pendapatnya ini. Ibnu Hazm berkata, “Riwayat Ibnu Abi Hazim dan 
Ad-Darawardi —yakni riwayat hadits pada bab di atas— memiliki 
makna yang selaras, sedangkan riwayat Malik menimbulkan 
kemusykilan.” Lalu dia menyebutkan penakwilannya seperti yang 
telah saya sebutkan. Penakwilan ini diperkuat oleh riwayat pada bab 
berikutnya yang menyebutkan, asi Ad yipis ya na US lp 
Ai mh Sd S3 era SAPI Kung (Maka ketika sore hari setelah 20 
malam berlalu dan menghadapi malam ke-21, beliau kembali ke 
tempat tinggalnya). Riwayat ini sangat jelas. 

Ibnu Abdil Barr dalam kitab Al Istidzkar menyebutkan bahwa 
para perawi dari Imam Malik berbeda pendapat tentang lafazh hadits, 
maka dia berkata, “Demikian diriwayatkan oleh Yahya bin Yahya, 
Yahya bin Bukair dan Imam Asy-Syafi'i dari Malik, yakni, ye CA 
AS! up (gta (Keluar pada pagi harinya dari i'tikafnya). 
Sementara Ibnu Al Gasim, Ibnu Wahab, Al Oa'nabi dan sejumlah 
ulama meriwayatkan dari Imam Malik, mereka berkata, SA dab - P3 

BELA Ia 3 C5 (Dan ia adalah malam dimana beliau keluar dari 
i'tikafnya).” Ibnu Abdil Barr berkata, “Ibnu Wahab meriwayatkan dari 
Ibnu Abdil Hakam, dari Malik, dia berkata, daw3 3! #3 JI SE Lp 

V8 HI AT di ISS ah BEN Iya ap PT Uya Lesti! ee II aan Au 
Kadi MI d! & jai (Barangsiapa melakukan i 'tikaf pada awal 
bulan atau pertengahannya, maka ia keluar apabila matahari telah 
terbenam di hari terakhir beliau W'tikaf. Dan barangsiapa melakukan 


i'tikaf pada akhir bulan, maka janganlah ia kembali ke rumahnya 
hingga turut melaksanakan shalat hari raya). 


Ibnu Abdil Barr melanjutkan, “Tidak ada perbedaan mengenai 
i'tikaf pada awal bulan, tetapi yang diperselisihkan adalah i'tikaf pada 
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sepuluh malam terakhir, apakah ia boleh keluar (kembali ke rumah) 
apabila matahari terbenam, atau boleh keluar pada pagi hari 
keesokannya?” Dia berkata, “Saya kira kekeliruan di atas disebabkan 
oleh perbedaan tentang waktu keluarnya orang yang i'tikaf dari 
Ptikafnya.” 

Saya (Ibnu Hajar) katakan, pernyataan Ibnu Abdil Barr tidak 
tepat berdasarkan perbedaan yang dia sebutkan. Kemudian Imam Al 
Balgini menjelaskan riwayat di bab ini. Menurutnya makna kalimat, 
Cara SAPI Ad 5s | & (hingga ketika malam kedua puluh satu), 
yakni hingga ketika di antara malam-malam yang akan datang adalah 
malam ke-21. Sedangkan kata ganti dalam kalimat,  #u S aa S 5 


(ia adalah malam yang beliau keluar), adalah kembali kepada malam 
sebelumnya. Pendapat ini didukung oleh sabda beliau SAW, YSS! (4 


AI ali usadi 8 (Barangsiapa i'tikaf bersamaku, maka 


hendaklah ia i'tikaf pada sepuluh yang terakhir), dimana pernyataan 
ini tidak akan sempurna kecuali memasukkan malam pertama (yakni 
malam ke-21) ke dalamnya. 


Ta j (aku diperlihatkan). Apabila kata ini berasal dari kata 


ru yaa (mimpi), maka maknanya adalah aku diberitahu tentang itu. 
Namun jika berasal dari kata ru yah (melihat), maka maknanya adalah 
aku melihat dengan mata kepalaku. Hanya saja yang diperlihatkan saat 
itu adalah tanda-tanda lailatul gadar, yaitu sujud di atas air dan 
lumpur seperti tercantum dalam riwayat Hammam sebelumnya, £ 

bip Gala alay Te AN ot pn Ra IP gia sai Ah 
(Hingga aku mslihat bekas air dan lumpur di dahi Rasulullah SAW 
sebagai pembenaran atas mimpinya). 


gim vi- ve | 5 (kemudian aku dijadikan lupa atau aku lupa 


tentangnya). Keraguan ini berasal dari perawi, apakah beliau dijadikan 
lupa oleh selainnya, ataukah beliau lupa sendiri. Maksudnya, beliau 
lupa akan keberadaan lailatul gadar tahun tersebut. Kemudian akan 
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disebutkan faktor yang menjadikan beliau lupa dalam hadits Ubadah 
bin Shamit setelah satu bab. 
aga dat AL Hold sai Ani (sujud di atas air 
dan lumpur, hingga aku melihat bekas lumpur di dahinya). Dalam 
riwayat Imam Malik disebutkan, cp 1 sad ri ag Pr (Pada 
dahinya ada bekas air dan lumpur). Lalu dalami mayat Ibnu Abi 
Hazim pada bab berikutnya disebutkan, saka TES ara | aa B rai 
Ay 3 kan (Beliau menyelesaikan shalat Subuh, sementara wajahnya 
dipenuhi lumpur dan air). Atas dasar ini, maka maksud kalimat stadi Fi 
star (bekas air dan lumpur) bukan sekedar bekas. Hal ini telah 
disebutkan pada pembahasan tentang sifat shalat. 


Pelajaran yang dapat diambil 
Pelajaran yang dapat kita ambil dari hadits Abu Sa'id adalah 
sebagai berikut: 


1. Diperbolehkan tidak mengusap sesuatu yang menempel di wajah 
seseorang saat shalat. 

2. Sujud di atas sesuatu yang menempel (menghalangi) di wajah. 
Mayoritas ulama mengkhususkan pada bekas yang tipis, tetapi 
pendapat ini digoyahkan oleh lafazh pada sebagian jalur 
periwayatannya, W 3 Kab Ep ska 4ery3 (dan wajahnya dipenuhi 
lumpur dan air). Akan tetapi An-Nawawi memberi jawaban 
bahwa lumpur dan air yang menempel di wajah tidak 
berkonsekuensi menutupi seluruh wajah. 

3. Boleh sujud di atas lumpur atau tanah yang becek. 


4. Perintah untuk mendapatkan sesuatu yang lebih mulia dan 
petunjuk untuk meraih yang lebih utama. 


5. Lupa adalah sifat yang bisa saja dialami oleh Nabi SAW dan hal 
itu bukan merupakan suatu kekurangan baginya, khususnya 


500 — FATHUL BAARI 


10. 
11. 


12. 
13. 


14. 
15. 


16. 


17. 


dalam masalah yang tidak diperkenankan untuk disampaikan. 
Terkadang sifat lupa beliau SAW memiliki maslahat yang 
berkaitan dengan penetapan syariat, seperti lupa saat shalat, atau 
berkaitan dengan kesungguhan beribadah, seperti pada kisah di 
atas. Karena jika lailatul gadar ditentukan dengan pasti, maka 
orang hanya akan bersungguh-sungguh pada malam itu dan 
melalaikan ibadah di malam-malam yang lain. Seakan-akan 
inilah maksud sabdanya, «SI 'y# FG Ol (£ (Semoga hal itu 
adalah baik bagi kalian), seperti yang akan disebutkan pada 
hadits Ubadah. 

Boleh mengatakan “Ramadhan” tanpa kata “bulan”. 

Disukainya i'tikaf pada bulan Ramadhan. 


Lebih ditekankan untuk melakukan i'tikaf pada sepuluh hari 
terakhir. 


Sebagian ta'bir mimpi itu sesuai dengan apa yang terlihat dalam 
mimpi tersebut. 


Mimpi para nabi dapat menjadi sumber penetapan hukum. 


Pada awal kisah Abu Salamah dan Abu Sa'id terdapat 
keterangan tentang bepergian untuk menuntut ilmu. 


Memilih tempat yang kosong untuk mengajukan pertanyaan. 
Menjawab pertanyaan penuntut ilmu serta tidak menyusahkan 
orang lain untuk mengambil manfaat dari ilmu yang dimiliki. 
Seorang murid boleh mulai mengajukan pertanyaan. 


Mendahulukan khutbah sebelum memberikan pelajaran dan 
nasihat. 


Mendekatkan yang jauh dalam ibadah serta mempermudah yang 
sulit secara lemah-lembut dan bertahap. 


Disimpulkan dari hadits ini tentang bolehnya mengganti bahan 
dasar bangunan wakaf dengan bahan lain yang lebih kuat dan 
lebih bermanfaat. 
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3. Mencari Lailatul Oadar Pada Malam-malam Ganjil di Sepuluh 
Malam yang Terakhir 


£ 0. 


AI AIA AGAN ga) Ke Sel ja dp 
Ot Iya ASI AN Ga JP ME J8 ph ala ale 


2017. Dari Abu Suhail, dari bapaknya, dari Aisyah RA 
bahwasanya Rasulullah SAW bersabda, “Carilah lailatul gadar pada 
malam ganjil di sepuluh malam yang terakhir bulan Ramadhan.” 


Io) GAS ata gi al gl 5 2 AI oh Kama Lp 
AG Dt ya Id dg lin Jie Ipa DS 


IE Ha Snjas La gm Te OS BP AI Aan 
FE 0 2. 


Bt AN na ag SA Eh KA II Sajan Si 
GA gg BA aja Ad 
in ai gp Sad aan KIA Je aa 
LG aer Ss Cari He Kran OS aa AN al 
AE an ai AI aU EN SA on 
Ab Us 3 SEN Get al ag Mae yah 5 
AS plg ala Ai PP Ia 
An ab Ala ia Io yi DAS Kan ea 
Ip Up YEL AN Ip Djah I 

2018. Dari Muhammad bin Ibrahim, dari Abu Salamah, dari 

Abu Sa'id Al Khudri RA, “Rasulullah biasa i'tikaf (di masjid) 


502 — FATHUL BAARI 


Ramadhan pada sepuluh malam pertengahan bulan. Pada sore hari 
setelah dua puluh malam berlalu dan menghadapi malam kedua puluh 
satu, beliau pulang ke tempat tinggal (rumah)nya, dan orang-orang 
yang i'tikaf bersamanya juga ikut pulang. Pada suatu bulan, beliau 
pernah melakukan 1'tikaf pada malam dimana beliau biasa kembali ke 
rumahnya. Beliau berkhutbah kepada manusia dan memerintahkan apa 
yang dikehendaki Allah. Kemudian beliau bersabda, “Aku biasa i'tikaf 
sepuluh malam ini, kemudian telah tampak bagiku untuk melakukan 
i 'tikaf pada sepuluh malam yang terakhir. Barangsiapa yang telah 
i'tikaf bersamaku, maka hendaklah ia tetap berada di tempat 
i'tikafnya. Sesungguhnya telah diperlihatkan kepadaku malam yang 
dimaksud kemudian aku dijadikan lupa kepadanya, maka carilah ia 
pada sepuluh malam terakhir, dan carilah ia pada setiap malam 
ganjil. Aku telah melihat diriku sujud di atas air dan lumpur”. Maka, 
langit pun mendung pada malam itu lalu hujan turun. Kemudian (atap) 
masjid meneteskan air di tempat shalat Nabi SAW pada malam kedua 
puluh satu. Kedua mataku melihat Rasulullah SAW, dan aku menatap 
kepadanya ketika selesai shalat Subuh, sementara wajahnya dipenuhi 
lumpur dan air.” 


NN : Ft 
| 


SP oa drei i pa IP Ia Et KAI KS Ela 


Da Pr B3 aa AA, 8. - Ito - AN ARA - 

Koma! JB pelan Ale aan PS MI on Ae 

2019. Muhammad bin Al Mutsanna telah menceritakan kepada 

kami, Yahya telah menceritakan kepada kami dari Hisyam, dia 

berkata, “Bapakku telah mengabarkan kepadaku dari Aisyah RA, dari 
Nabi SAW, beliau bersabda, “Carilah...” 


Pa an & 
1. #31. 3 


KB AAA 53 dal HPN oi ea GP SA UN USA Sis 


0 - S2 23 ing Pa ro y Pena 5 
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Dan) na AI ASI 9 MAN AS NA 1 Oya) Ola) 

2020. Muhammad menceritakan kepadaku, Abdah telah 
mengabarkan kepada kami dari Hisyam bin Urwah, dari bapaknya, 
dari Aisyah, dia berkata, “Rasulullah SAW melakukan i'tikaf pada 
sepuluh malam terakhir Ramadhan, dan beliau bersabda, “Carilah 


, 


lailatul gadar pada sepuluh Ramadhan yang terakhir”. 


In de PB os P3 AE pu e 
MA ai Gd PA Dian) ba ANN ARI Aa JG 
AA HA 

2021. Dari Ikrimah, dari Ibnu Abbas RA bahwasanya Nabi 
SAW bersabda, “Carilah ia pada sepuluh malam yang terakhir dari 


bulan Ramadhan, lailatul gadar pada sembilan malam yang tersisa, 
pada tujuh malam yang tersisa, pada lima malam yang tersisa.” 


LL 90. Bo 4d 9 


A - - Tam Ra AP - To #0. 2 2. 
CAS go) PS ol Jb NG AE jom AN OP mel up 
o Pa -E oi 0. Pa. or. Aa T MN aa 5 “ina 


o PP Mp e- | 0... oo. L oo. ana o- Acne 
PAS HP IE 183 Dl P3 Coal gp Haji IS au 
5 er KIA 0 900, 2 — 03 3 

Pa NA ml 

2022. Dari Ashim, dari Abu Mijlaz dan Ikrimah, keduanya 
berkata, Ibnu Abbas RA berkata, “Rasulullah SAW bersabda, “Ja ada 
pada sepuluh malam yang terakhir, pada sembilan yang telah lewat, 


, ” 


atau pada tujuh yang tersisa. 


504 — FATHUL BAARI 


Riwayat ini dinukil pula oleh Abdul Wahhab dari Ayyub, dan 
dari Khalid, dari Ikrimah, dari Ibnu Abbas, “Carilah pada malam dua 
puluh empat”, maksudnya adalah lailatul Oadar. 


Keterang an Hadits: 

(Bab mencari lailatul gadar pada malam-malam ganjil di 
sepuluh malam yang terakhir). Judul bab ini mengisyaratkan bahwa 
lailatul gadar itu hanya ada di bulan Ramadhan, yaitu pada sepuluh 
malam yang terakhir, tepatnya pada malam-malam yang ganjil. Inilah 
yang diindikasikan oleh seluruh hadits yang disebutkan. 

Sementara itu, telah disebutkan sejumlah tanda-tanda Jailatul 
gadar, tetapi kebanyakan semua itu tidak dapat diketahui kecuali 
setelah berlalunya lailatul gadar. 


Di antaranya, dalam kitab Shahih Muslim dari Ubay bin Ka'ab 
disebutkan, W #4 Y gbro ali (mera! u| (Sesungguhnya 
matahari terbit pada pagi hari lailatul gadar tanpa sinar). 

Dalam riwayat Imam Ahmad disebutkan, Saba (3 (seperti 
bejana yang datar). Dalam riwayatnya melalui jalur Abi “Aun dari 
Ibnu Mas'ud disebutkan dengan tambahan, Ale (dalam keadaan 


cerah). Demikian juga yang disebutkan dari hadits Ibnu Abbas. Dalam 
riwayat Ibnu Khuzaimah dari hadits Ibnu Abbas, dari Nabi SAW 
disebutkan, Akae s1 ab Gap Unas! Tusai 663 )G Yg dye Y ddlb judi Aj 
(Saat lailatul gadar suasananya nyaman, tidak panas dan tidak 
dingin. Pada pagi harinya matahari terlihat merah dan sinarnya 
lemah). Sementara dalam riwayat Imam Ahmad dari Ubadah bin 
. Shamit, dari Nabi SAW disebutkan, «abtu 173 Wd OS Izuk Ato WI 
PE narari 3 2 7. .- - “ 3 an 20. ne na a. 3 Si .. 5 
BA Cg Mai SIT Jaa YG SP GB PI Telo AS 
3 . 2 atag 110 La" PGN aa 2 Sha Ana Naa: 

JA ah Ji ya AS TAS ea PA 
Ian y ga of okt (Sesungguhnya malam itu terang, seakan- 
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akan ada bulan yang bersinar, tenang dan langit cerah, tidak panas 
dan tidak dingin, tidak halal bagi bintang untuk dilemparkan pada 
malam itu: dan di antara tanda-tandanya adalah, matahari terbit 
pada pagi harinya dalam keadaan bundar tidak bersinar, seperti 
bulan purnama, dan tidak halal bagi syetan keluar bersama matahari 
pada saat itu). 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dari hadits Ibnu Mas'ud, & 

ja ui Lane Y Ola Si ca ex 1 nilai ml (Sesungguhnya 

matahari terbit setiap hari di antara dua tanduk syetan, kecuali pada 
pagi hari lailatul gadar). 

Ibnu Abi Syaibah juga meriwayatkan dari hadits Jabir bin 
Samurah dari Nabi SAW, 3555 js ad 2d A3 (lailatul gadar adalah 
malam hujan turun dan angin bertiup). 

Dalam riwayat Ibnu Khuzaimah dari hadits Jabir, dari Nabi 
SAW disebutkan tentang lailatul gadar, Y5 9 Y ak al ad CI 
aa gai PE La Y3 (IS? wa 833 (Ia Lidatah malam 
yang terang benderang, tidak panas dan tidak dingin, bintang-bintang 


di malam itu bersinar dengan terang dan syetan malam itu tidak 
keluar hingga terbit fajar). 


Dari jalur Oatadah, dari Abu Maimunah, dari Abu Hurairah, dari 

Nabi SAW disebutkan, (gas! SAE 33 PIN PST AI ls KAN 01 

(Sesungguhnya malaikat pada malam itu lebih banyak daripada 
jumlah kerikil di muka bumi). 

Ibnu Abi Hatim meriwayatkan melalui jalur Mujahid, 13 Yep y 

816 La Dibu Y3 Oa (Tidak ada syetan yang dilepas, dan tidak ada 

penyakit yang, berjangkit). Disebutkan melalui jalur Adh-Dhahhak, 

SEL IYA La Gay elala! Lali Gb GA) ce IS Ta Gb TT Aa Jadi 


lgs pi (pada malam itu Allah menerima fasa dari semua orang 
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yang bertaubat, pintu-pintu langit dibuka, keadaan itu terjadi sejak 
matahari terbenam hingga terbit). 


Ath-Thabari menyebutkan bahwa pada malam itu pohon-pohon 
rebah ke tanah kemudian tegak kembali ke posisinya, dan segala 


sesuatu bersujud pada malam itu. 

Al Baihagi meriwayatkan dalam pembahasan tentang keutamaan 
waktu melalui jalur Al Auza'i dari Abdah bin Abi Lubabah, ia 
berkata, AU! Ds DAK JW 3Ledi O! (Sesungguhnya air yang asin 
akan menjadi tawar pada malam tersebut). Ibnu Abdil Barr 


meriwayatkan melalui jalur Zuhrah bin Ma'bad dengan redaksi yang 
sama seperti itu. 


Dalam bab ini terdapat hadits Ubadah bin Shamit, dimana Imam 
Bukhari mengisyaratkannya pada riwayat yang beliau nukil pada bab 
berikutnya dengan lafazh, Zodiy daily dam $ Spm (Carilah 
ia pada malam kesembilan, ketujuh dan kelima). Dalam bab ini, Imam 
Bukhari menyebutkan tiga hadits, pertama adalah hadits Aisyah RA 
yang dinukil melalui dua jalur periwayatan, tetapi dipisahkan dengan 
hadits Abu Sa'id. Hadits ketiga adalah hadits Ibnu Abbas RA. 

Femedl (carilah oleh kalian). Demikian Imam Bukhari 
menyebutkannya. Seakan-akan dia ingin mengalihkan kalimat 
selanjutnya kepada jalur periwayatan berikutnya, yaitu jalur Abdah 
dari Hisyam dengan lafazh Ukas) 52 AI! Fa e, aa AS 
(Carilah lailatul gadar pada sepuluh malam terakhir dari bulan 
Ramadhan). Hal ini memberi asumsi bahwa lafazh kedua jalur 
periwayatan itu adalah sama, hanya saja dalam riwayat Yahya 
menggunakan lafazh, mad! sedangkan dalam riwayat Abdah 
menggunkan lafazh '54. Dasar inilah yang dijadikan pegangan oleh 


Al Mizzi dan penulis kitab Al Athraf yang lain. Mereka menyebutkan 
riwayat Yahya seperti riwayat Abdah. Akan tetapi, lafazh riwayat 
Yahya yang dinukil oleh Imam Ahmad dan seluruh perawi yang telah 
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saya sebutkan adalah, isl! e, US ba we ae “ Iya) OS 
AI Bah $ kasi 13 AI (Rasulullah SAW biasa itikaf 
pada sepuluh malam terakhir, dan beliau bersabda, “Carilah ia 


flailatul gadar) pada sepuluh malam yang terakhir.”). Kita dapat 
melihat perbedaan kedua lafazh tersebut. 


ok A1 Ia JB MAS AI 2) yA GAJI NU KE) Jam al 
Any ala Ai (Diriwayatkan dari Abu Mijlaz dan Ikrimah, keduanya 
berkata, Ibnu Abbas berkata, “Rasulullah SAW bersabda....”). 
Demikian Imam Bukhari menukiinya secara ringkas. Imam Ahmad 
telah meriwayatkan dari Affan dan Al Ismaili melalui jalur 
Muhamamd bin Ugbah, keduanya dari Abdul Wahid, dimana pada 
bagian awalnya ditambahkan, JB 10 op JW SAN AI lag oa 13 JU 
aah aje & Io & Lag (Umar berkata, “Siapakah yang mengetahui 
lailatul gadar?” Ibnu Abbas berkata, “Rasulullah SAW 
bersabda....”). 


Al Ismaili tidak dapat memastikan apakah hadits ini bersambung 
(muttashil), sebab Ikrimah dan Abu Miljaz tidak hidup semasa dengan 
Umar. Oleh karena itu, mereka berdua tidak hadir saat penuturan kisah 
di atas. Akan tetapi permasalahan ini dapat dijawab bahwa yang 
dimaksud adalah keduanya telah menukil riwayat tersebut dari Ibnu 
Abbas. 


Ma'mar meriwayatkan dari Ashim, dari Ikrimah, dari Ibnu 
Abbas, dengan lebih lengkap. Apabila riwayat itu memiliki sanad 
yang maushul melalui Ibnu Abbas maka tidak ada larangan untuk 
menyebutkannya secara mursal setelah itu dalam kisah Umar, karena 
posisinya adalah sebagai penguat, ini pun apabila kita menerima 
bahwa riwayat tersebut adalah mursal. 


opa aa sa | (iyaa tan «$ (pada sembilan yang telah lalu atau 
pada tujuh yang tersisa). Demikian yang banyak disebutkan oleh 
perawi. Sedangkan dalam riwayat Al Kasymihani disebutkan, “Pada 
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sembilan yang telah lalu atau pada tujuh yang telah lalu”. Imam 
Bukhari dikritik dari sisi lain atas sikapnya yang meriwayatkan hadits 
ini, sebab bagian yang marfu” (langsung dari Nabi SAW) darinya 
telah diriwayatkan oleh Abdurrazzag melalui jalur mauguf (tidak 
sampai kepada Nabi SAW). Dia meriwayatkan dari Ma'mar, dari 
Oatadah dan Ashim bahwa keduanya mendengar Ikrimah berkata, 
“Ibnu Abbas berkata, «£ meta Bag Para Fu & d'pa3 ben pb 63 
“3 aa UB HA Sl Jb AG jadi da Je Tyas sa AI 
An Hita ga ata Ha Ka ai dab Id pi Gi Yi 
ani 3 Dam cr. Si He -Ju 15 wala Au Ja Ai Pe 
IE Bani ga sa Ist Lp air PU PUN ai eh 
Ds Up Sa Ad ab JM A5 HE Mandy BV ge (Umar 
memanggil sahabat-sahabat Rasulullah SAW lalu bertanya kepada 
mereka tentang lailatul gadar, maka mereka sepakat menyatakan 
bahwa ia terjadi pada sepuluh malam yang terakhir. Ibnu Abbas 
berkata, “Aku berkata kepada Umar, “Sesungguhnya aku mengetahui 
—atau aku menduga- kapan malam itu'. Umar berkata, “Kapan malam 
itu?' Aku berkata, “Tujuh malam yang telah berlalu atau tujuh malam 
yang tersisa dari sepuluh malam yang terakhir'. Umar bertanya, 
(Darimana engkau mengetahui hal itu?” Aku berkata, "Allah telah 
menciptakan tujuh langit, tujuh bumi, tujuh hari, dan masa berputar 
pada tujuh, manusia diciptakan dari tujuh, makan dari tujuh, sujud 
pada tujuh anggota, demikian pula thawaf, dan melempar jumrah...' 


serta hal-hal lain yang beliau sebutkan. Umar berkata, “Sungguh 
engkau telah memahami apa yang tidak kami pahami'.).” 


Atas dasar ini, maka terjadi perbedaan dalam menisbatkan 
kalimat tersebut kepada Nabi SAW. Imam Bukhari cenderung 
menyatakan bahwa riwayat tersebut marfu' (langsung dari Nabi 
SAW), maka dia menukilnya dan tidak menyinggung bagian yang 
mauguf. 
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Sementara riwayat yang mauguf dari Umar memiliki jalur 
neriwayatan lain yang diriwayatkan oleh Ishag bin Rahawaih dalam 
kitab Musnad-nya dan Al Hakim melalui jalur Ashim bin Kulaib dari 
bapaknya, dari Ibnu Abbas, dimana pada bagian awalnya disebutkan, 
JB Ap & Ate Y al a Ju Aoa Ca ai 83 5 os pb Ol 
AK peri yi ad Vines -Ju aga ale Ke “ Aya Ol: 5 2 
BAG AS UU 1g JB HIU Tt Tab ly Kg 3g Ka ih CAT 
—is Le Ong » - Ju Sela Ate 3 Cyls (Sesungguhnya apabila 
Umar memanggil para sahabat senior, maka beliau berkata kepada 
Ibnu Abbas, “Janganlah engkau berbicara hingga mereka 
berbicara.” Pada suatu hari Umar berkata, “Sesungguhnya 
Rasulullah SAW bersabda, “Carilah lailatul gadar pada sepuluh 
malam yang terakhir, pada malam-malam ganjil, maka malam ganjil 
yang mana ia?” Seorang laki-laki berkata berdasarkan pendapatnya, 
“Pada malam kesembilan, ketujuh dan ketiga.” Lalu beliau berkata 
kepadaku, “Mengapa engkau tidak berbicara, wahai Ibnu Abbas?” 
Aku berkata, “Apakah aku berbicara berdasarkan pendapatku?” 
Umar berkata, “Aku bertanya kepadamu tentang pendapatmu.” Aku 
berkata...). Kemudian disebutkan seperti di atas, dan di bagian akhir 
disebutkan, 0753 Da Usil YAI NAK Jan IPS Ol Sl Pat JW 
ta) (Umar berkata, “Apakah kalian tidak mampu untuk menjadi 
seperti pemuda ini yang kepalanya saja belum bisa tegak.”). 


Muhammad bin Nashr dalam pembahasan tentang shalat malam 
meriwayatkan melalui jalur ini disertai tambahan, (& Com! Jaa FI o!3 
(Si Sie Lap W s “ga $ pg ang (Sesungguhnya Allah 
- menjadikan nasab pada tujuh, hubungan pernikahan pada tujuh, 
kemudian beliau membaca ayat “Telah diharamkan atas kamu ibu-ibu 
kamu”.). Sementara dalam riwayat Al Hakim disebutkan, Jd! 39 P3) 
TNI (Sesungguhnya aku berpendapat seperti yang engkau 
katakan). 
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Ll IAI Le #U (Riwayat ini dinukil pula oleh Abdul 
Wahhab dari Ayyub). Demikian riwayat pendukung ini tercantum 
dalam kebanyakan perawi dari Al Firabri di tempat ini. Sementara 
dalam riwayat An-Nasafi disebutkan setelah jalur Wuhaib dari Ayyub, 
dan inilah yang benar. Demikian pula perbaikan yang dilakukan oleh 
Ibnu Asakir dalam naskahnya. Riwayat yang dimaksud telah 
disebutkan dengan sanad yang lengkap oleh Imam Ahmad dan Ibnu 
Abi Umar dalam Musnad-nya dari Abdul Wahhab bin Abdul Majid 
Ats-Tsagafi, dari Ayyub yang mendukung riwayat Wuhaib, baik 
dalam hal sanad maupun lafazh. Muhammad bin Nashr juga 
meriwayatkan dalam pembahasan tentang Oiyamul-Lail dari Ishag bin 
Rahawaih dari Abdul Wahhab dengan redaksi yang sama seperti itu, 
hanya saja pada bagian akhir ditambahkan, an) AA vi (atau akhir 


malam). 

Ip Dg ab hg babe 3 de 
(Diriwayatkan dari Khalid dan Ikrimah, dari Ibnu Abbas, “Carilah 
pada malam ke-24”). Secara zhahir ini juga riwayat Abdul Wahhab 
dari Khalid, tetapi Al Mizzi menegaskan bahwa jalur periwayatan 
Khalid di tempat ini adalah mu 'allag. Menurut perkiraan saya, riwayat 
tersebut memiliki sanad yang maushul berdasarkan sanad yang 
pertama, hanya saja penulis kitab Musnad menghapusnya karena 
jalurnya yang tidak sampai kepada Nabi SAW (mauguf). 

Imam Ahmad meriwayatkan melalui jalur Simak bin Harb dari 
Ikrimah, dari Ibnu Abbas, dia berkata, «381 29 2 J JB JU vi, ci 

ek OP gl Aa Ji At Opah AI yak Cile Gaet Up Ci 
Orasi 3) ad 2 Sg PTtali ar Sd Da3 -Ju (Aku didatangi saat tidur, 
lalu dikatakan kepadaku bahwa malam ini adalah lailatul gadar. Aku 
bangun dalam keadaan mengantuk lalu berpegangan pada sebagian 
tali kemah Rasulullah SAW, dan ternyata beliau sedang shalat. Aku 


memperhatikan ternyata saat itu adalah malam ke-24). Riwayat ini 
telah menimbulkan masalah setelah dihadapkan dengan riwayat- 
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riwayat yang menyatakan bahwa Jailatul gadar terjadi pada malam 
yang ganjil. Namun, permasalahan ini mungkin dijawab bahwa untuk 
mengompromikan kedua riwayat ini merupakan hal yang mungkin, 
dan ini dapat dilakukan dengan memahami riwayat yang secara 
lahirnya menyatakan lailatul gadar pada malam yang genap, dimana 
perhitungannya dimulai dari akhir bulan. Dengan demikian, malam 
ke-24 adalah as-sabi'ah (malam ke-7). Adapula kemungkinan maksud 
perkataan Ibnu Abbas “kedua puluh empat”, yakni masa awal 
diharapkannya lailatul gadar dari tujuh yang tersisa, maka hal ini 
sesuai dengan anjuran mendapatkannya pada tujuh malam yang 
tersisa. 


Sebagian pensyarah mengklaim bahwa maksud “sembilan yang 
tersisa” adalah malam ke-22 apabila bulan Ramadhannya berjumlah 
30 hari, dan tidak malam ke-21 kecuali jika bulannya berjumlah 29 
hari. Namun, pernyataan ini kurang tepat, sebab masalah itu dibangun 
di atas dasar apakah perkataan “tersisa” termasuk malam yang 
dimaksud, atau di luar jumlah tersebut, lalu ia menguatkannya dengan 
pendapat pada kemungkinan yang pertama. Boleh pula dibangun 
berdasarkan kemungkinan yang kedua, sehingga hasilnya merupakan 
kebalikan dari apa yang telah disebutkan. Adapun yang nampak 
bahwa ungkapan tersebut mengisyaratkan pada dua kemungkinan. 
Apabila bulan tersebut berjumlah 30 hari, maka arti “sembilan” adalah 
selain malam Jailatul gadar. Namun, apabila berjumlah 29 hari, maka 
malam yang dimaksud termasuk dalam sembilan malam tersebut. 


Terdapat lebih dari 40 pendapat ulama tentang lailatul gadar, 
hal itu serupa dengan waktu paling utama pada hari Jum'at, 
sebagaimana yang telah dibahas. Keduanya tidak diketahui secara 
pasti supaya setiap orang berusaha dan bersungguh-sungguh 
mendapatkannya. Berikut pendapat para ulama tentang /ailatul gadar: 


Pertama, lailatul gadar telah diangkat dan tidak pernah terjadi 
lagi. Pendapat ini diriwayatkan oleh Al Mutawalli dalam kitab At- 
Tatimmah dari kelompok Syi'ah Rafidhah dan Al Fakihani dalam 
kitab Syarh Al Umdah dari para ulama madzhab Hanafi, dan 
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sepertinya ini merupakan kekeliruan dia. Menurut As-Saruji bahwa 
yang demikian itu adalah pendapat aliran Syi'ah. Abdurrazzag 
meriwayatkan melalui jalur Daud bin Abi Ashim dari Abdullah bin 
Yahnas, WW5 JB ya Dis :Jb em) yah AD Of Yes3 ah A3 Ula 
(Aku berkata kepada Abu Hurairah, “Mereka mengatakan bahwa 
lailatul gadar telah diangkat.” Dia berkata, “Telah berdusta mereka 
yang mengatakan demikian.”). Dari jalur Abdullah bin Syarik 
disebutkan, bahwa Al Hajjaj menyebutkan tentang lailatul gadar, dan 
sepertinya dia mengingkarinya. Maka, Zir bin Hubaisy ingin 
melemparnya dengan batu, namun dicegah oleh kaumnya. 


Kedua, lailatul gadar khusus pada satu tahun yang terjadi pada 
masa Nabi SAW. Pendapat ini juga diriwayatkan oleh Al Fakihani. 


Ketiga, lailatul gadar khusus bagi umat ini dan tidak pernah ada 
pada umat-umat terdahulu. Hal ini dipastikan oleh Ibnu Hubaib dan 
ulama lainnya dari kalangan ulama madzhab Maliki dari jumhur 
ulama, kemudian penulis kitab 41 Umdah menukilnya dari madzhab 
Syafi'i. Akan tetapi pendapat ini bertentangan dengan hadits Abu 
Dzar yang diriwayatkan oleh An-Nasa'i, dia berkata, &! J'ye) U :2J3 
i9y S Ke Y :Ju tia) Vga 3g Aa & ui (Aku berkata, “Wahai 
Rasulullah! Apakah lailatul gadar bersama para nabi dimana apabila 


mereka mati, maka ia pun diangkat?” Beliau menjawab, “Tidak, 
bahkan ia tetap ada.”). 


Dalam hal ini mereka berdalil dengan pendapat Imam Malik 
dalam kitab Al Muwaththa”, telah sampai kepadaku bahwa umur umat 
Rasulullah SAW sangat pendek apabila dibandingkan dengan umur 
umat-umat terdahulu, maka Allah memberikan kepadanya lailatul 
gadar. Riwayat ini mungkin untuk ditakwilkan sehingga tidak 
bertentangan dengan penegasan dalam hadits Abu Dzar. 

Keempat, lailatul gadar mungkin terjadi sepanjang tahun. 
Pendapat ini sangat masyhur dinukil dari ulama madzhab Hanafi 


seperti yang diriwayatkan oleh Oadhikhan dan Abu Bakar Ar-Razi 
dari madzhab mereka. Hal serupa diriwayatkan dari Ibnu Mas'ud, 
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Ibnu Abbas, Ikrimah dan selain mereka. Lalu Al Muhallab 
mengungkap kelemahan pendapat ini seraya berkata, “Barangkali 
pencetusnya membangun pendapat tersebut berdasarkan perputaran 
zaman dengan semakin mengecilnya hilal, dan ini tidak benar karena 
yang demikian itu tidak dijadikan pedoman dalam puasa Ramadhan, 
maka tidak dijadikan pula pedoman pada selain Ramadhan hingga 
lailatul gadar berpindah ke selain Ramadhan.” Adapun dasar pendapat 
Ibnu Mas'ud, seperti tercantum dalam ke Shahih Muslim dari Ubay 
bin Ka'ab, dimaksudkan agar manusia tidak bersandar pada lailatul 
gadar saja dan melalaikan yang lainnya. 


Kelima, lailatul gadar khusus bulan Ramadhan dan mungkin 
terjadi pada seluruh malamnya. Ini merupakan pendapat Ibnu Umar 
yang diriwayatkan oleh Ibnu Abi Syaibah melalui sanad yang shahih 
dan diriwayatkan melalui jalur marfu' dari Ibnu Umar, seperti dikutip 
oleh Abu Daud. Pada kitab Syarh Al Hidayah terdapat penegasan akan 
kebenaran pendapat itu dari Abu Hanifah, serta menjadi pendapat Ibnu 
Mundzir, Al Muhamili dan sebagian ulama madzhab Syafi'i, serta 
dibenarkan oleh As-Subki dalam kitab Syarh Al Minhaj dan dinukil 
oleh Ibnu Hajib sebagai salah satu pendapat. As-Saruji berkata dalam 
kitab Syarh Al Hidayah, “Pendapat Abu Hanifah adalah bahwa lailatul 
gadar berpindah-pindah pada seluruh malam bulan Ramadhan.” 
Sementara kedua muridnya mengatakan bahwa lailatul gadar terjadi 
pada satu malam di bulan Ramadhan dan tidak diketahui secara pasti. 
An-Nasafi mengatakan: 


Lailatul gadar itu ada di sepanjang bulan, 
dan dikatakan ada pada malam tertentu. 


Ketujuh, lailatul gadar ada pada malam pertama bulan 
Ramadhan. Pendapat ini diriwayatkan dari Abu Razin Al Ugaili. Ibnu 
Abi Ashim meriwayatkan dari Anas, dia berkata, “Lailatul gadar ada 
pada malam pertama bulan Ramadhan.” Ibnu Abi Ashim berkata, 
“Kami tidak mengenal seorang pun yang berpendapat demikian selain 
dirinya.” 
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Kedelapan, lailatul gadar ada pada malam pertengahan bulan 
Ramadhan. Pendapat ini diriwayatkan oleh Syaikh Sirajuddin bin Al 
Mulgin dalam kitab Syarh Al Umdah. Sedangkan pendapat dalam 
kitab Al Mufhim oleh Al @urthubi adalah bahwa lailatul gadar itu ada 
pada malam pertengahan bulan Sya'ban. Demikian juga As-Saruji 
menukil dari penulis kitab Ath-Thiraz. Apabila kedua nukilan itu 
akurat, maka ia masuk pendapat yang ke-9. Dalam kitab Syarh As- 
Saruji dari kitab Al Muhith disebutkan bahwa ia ada pada setengah 
Ramadhan yang terakhir. 


Kesepuluh, lailatul gadar ada pada malam ke-17 Ramadhan. 
Ibnu Abi Syaibah dan Ath-Thabrani meriwayatkan dari hadits Zaid 
bin Argam, dia berkata, “Aku tidak bimbang dan ragu bahwa lailatul 
gadar ada pada malam ke-17 Ramadhan, malam diturunkannya Al 
Our'an.” Pendapat ini diriwayatkan juga oleh Abu Daud dari Ibnu 
Mas'ud. 


Kesebelas, sesungguhnya lailatul gadar itu tidak diketahui 
secara pasti, namun ada pada sepuluh malam pertengahan bulan 
Ramadhan. Pendapat ini diriwayatkan oleh An-Nawawi dan 
dinisbatkan oleh Ath-Thabari kepada Utsman bin Abi Al Ash dan 
Hasan Al Basri, serta merupakan pendapat sebagian ulama madzhab 
Syafi'i. 

Kedua belas, lailatul gadar ada pada malam ke-18. Ini adalah 
pendapat Al Guthb Al Halabi dalam kitabnya Asy-Syarh, serta 
disebutkan oleh Ibnu Al Jauzi dalam kitabnya Al Musykil. 


Ketiga belas, lailatul gadar ada pada malam ke-19. Pendapat ini 
diriwayatkan oleh Abdurrazzag dari Ali, dan dinisbatkan oleh Ath- 
Thabari kepada Zaid bin Tsabit dan Ibnu Mas'ud, lalu diriwayatkan 
oleh Ath-Thahawi melalui sanad yang lengkap (maushul) dari Ibnu 
Mas'ud. 


Keempat belas, lailatul gadar ada pada malam pertama di 
sepuluh malam yang terakhir. Imam Syafi'i cenderung kepada 
pendapat ini serta dibenarkan oleh sejumlah ulama madzhab Syafi'i. 
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Akan tetapi, As-Subki mengatakan bahwa ini bukanlah pendapat yang 
telah dipastikan kebenarannya dalam madzhab mereka, karena adanya 
kesepakatan bahwa seseorang yang bersumpah untuk membebaskan 
budaknya pada malam lailatul gadar lalu ia tidak membebaskannya 
pada malam ke-20, maka ia tidak berdosa, bahkan dianggap berdosa 
bila belum melakukannya sampai habisnya bulan Ramadhan menurut 
pendapat yang benar berdasarkan bahwa lailarul gadar ada pada 
sepuluh malam yang terakhir. Ada pula yang mengatakan bahwa ia 
akan berdosa dengan berakhirnya tahun tersebut berdasarkan pendapat 
bahwa lailatul gadar tidak khusus pada sepuluh malam yang terakhir, 
tetapi ada dalam bulan Ramadhan. 


Kelima belas, sama seperti pendapat yang sebelumnya, hanya 
saja apabila jumlah bulan Ramadhan itu genap 30 hari, maka lailatul 
gadar ada pada malam ke-20. Sedangkan apabila berjumlah 29 hari, 
maka lailatul gadar ada pada malam ke-21. Pendapat ini dikemukakan 
oleh Ibnu Hazm, dan menurutnya hadits-hadits yang ada dapat 
dikompromikan dengan cara seperti itu. Imam Ahmad dan Ath- 
Thahawi menukil riwayat dari hadits Abdullah bin Unais —yang 

“,A . v. 

memperkuat pendapat tersebut—dia berkata, 46 AI oke 1 J'pa) Canaw 
J3 kap SAB NS Ah ala 236 208 GI Wani 2 ae 
LKS Tia OP Gi Ia Ii WB dah Ulah If eka (Aku 
mendengar Rasulullah SAW bersabda, “Dapatkanlah ia pada malam 
ini.” Dia berkata, “Malam itu adalah malam kedua puluh tiga.” 
Seorang laki-laki berkata, “Ini lebih tepat bila dikatakan, “Delapan 
yang tersisa'.” Dia berkata, “Bahkan lebih tepat dikatakan “Tujuh 
yang tersisa', karena bulan ini tidak genap (tiga puluh hariJ.”). 

Keenam belas, lailatul gadar ada pada malam ke-22. Imam 

A . YA aa Cai Ik 

Ahmad meriwayatkan dari Abdullah bin Unais, &! (40 &1 Jp) dlu Si 
ad HB KIA (5 JW Gian SAPI Tanire Wb pa AS 18 eh da 

ia ji aa @ "JW (33363 SI (bahwasanya ia bertanya kepada 

Rasulullah SAW tentang lailatul gadar, dan saat itu pagi hari ke-21. 
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Maka beliau bersabda, “Malam ke berapakah ini?” Aku berkata, 
“Malam ke-22.” Rasulullah SAW bersabda, “Lailatul gadar ada pada 
malam nanti atau malam berikutnya.”). 


Ketujuh belas, lailatul gadar ada pada malam ke-23. Imam 
Muslim meriwayatkan dari Abdullah bin Unais, dari Nabi SAW, &4 Ri 


gini 5 yaah ad (Diperlihatkan kepadaku lailatul gadar, kemudian 
(3 Tiny Lalu disebutkan seperti hadits Abu Sa'id, tetapi dikatakan 
“malam ke-23” sebagai ganti “malam ke-21”. Diriwayatkan pula dari 
Abu Sa'id, dia berkata, Al sa G3 YI A04 ad Oh al Jing 6 Ea 
Ora C3 ain) Pj -JB peri (Aku berkata, “Wahai Rasulullah! 
Serungcahnya aku memiliki Sitihi lembah yang aku berada di sana, 


maka perintahkanlah kepadaku sehubungan dengan lailatul gadar.” 
Beliau bersabda, “Turunlah pada malam ke-23.”). 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dengan sanad yang shahih dari 
Muawiyah, dia berkata, 15 7353 &9 JJ adi A5 (Lailatul gadar ada 
pada malam ke-23). Ishag meriwayatkan dalam Musnad-nya melalui 
jalur Abu Hazim dari seorang laki-laki dari bani Bayadhah yang masih 
tergolong sahabat, dari Nabi SAW. 


Abdurrazzag meriwayatkan dari Ma'mar, dari Ayyub, dari 
Nafi”, dari Ibnu Umar, dari Nabi SAW, dnts 23 Wpub G pula US “ya 
(Barangsiapa ingin mendapatkannya, maka hendaklah ia mencarinya 
pada malam ke-7). 


Ayyub biasa mandi pada malam ke-23 lalu mengenakan minyak 
wangi. Diriwayatkan dari Ibnu Juraij, dari Ubaidillah bin Abi Yazid, 
dari Ibnu Abbas, 12483 6 id dat tag L& Zi (bahwasanya beliau 
biasa membangunkan keluarganya pada malam ke-23). Kemudian 
Abdurrazzag meriwayatkan melalui jalur Yunus bin Saif bahwa ia 
mendengar Sa'id bin Al Musayyab berkata, “Orang-orang hampir 
sepakat mengatakan bahwa lailatul gadar ada pada malam ke-23.” 
Demikian juga yang disebutkan dari jalur Ibrahim, dari Al Aswad, 


FATHUL BAARI — 517 


dari Aisyah. Dari jalur Makhul disebutkan bahwa lailatul gadar ada 
pada malam ke-23. 


Kedelapan belas, lailatul gadar ada pada malam ke-24, seperti 
yang telah disebutkan pada hadits Ibnu Abbas di bab ini. Abu Daud 
Ath-Thayalisi meriwayatkan melalui jalur Abu Nadhrah dari Abu 
Sa'id, dari Nabi SAW, (4425 dj 23 yudi 23 (Lailatul gadar adalah 
malam ke-24). Hal itu diriwayatkan dari Ibnu Mas'ud, Asy-Sya'bi, Al 
Hasan dan Oatadah. Pendapat tersebut berdasarkan hadits Watsilah 
bahwa Al Our'an turun pada malam ke-24 Ramadhan. 


Imam Ahmad meriwayatkan melalui jalur Ibnu Lahi'ah dari 
Yazid bin Abu Al Khair Ash-Shunabihi, dari Bilal, dari Nabi SAW, 
Kp MD ad aa Tj mess! (Carilah lailatul gadar pada malam ke- 
24). Sementara Ibnu Lahi'ah melakukan kekeliruan dalam 
menisbatkannya kepada Nabi SAW. 


Amr bin Al Harits meriwayatkan dari Yazid melalui sanad ini 
secara mauguf dengan lafazh yang berbeda, seperti yang akan 
disebutkan pada bagian akhir pembahasan tentang peperangan, 4 


AI jadi Ga aa Ost sad (Lailatul gadar adalah malam ke-7 dari 
sepuluh malam yang terakhir). 


Kesembilan belas, lailatul gadar ada pada malam ke-25. 
Pendapat ini dinukil oleh Ibnu Al Arabi dalam kitab Al Aridhah. Ibnu 
Al Jauzi dalam kitab Al Musykil menisbatkannya kepada Abu Bakrah. 


Kedua puluh, lailatul gadar ada pada malam ke-26. Saya tidak 
menemukan pendapat ini dikemukakan dengan tegas, hanya saja 
Iyadh berkata, “Tidak ada satu malam di antara malam-malam sepuluh 
yang terakhir kecuali lailatul gadar turun pada malam-malam itu.” 


Kedua puluh satu, tailatul gadar ada pada malam ke-27. Ini 
adalah pendapat yang terbaik dalam madzhab Imam Ahmad dan 
merupakan salah satu pendapat yang dinukil dari Abu Hanifah dan 
ditegaskan oleh Ubay bin Ka'ab, seperti yang diriwayatkan oleh Imam 
Muslim. 
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Imam Muslim meriwayatkan melalui jalur Abu Hazim dari Abu 
Hurairah, dia berkata, @w3 ade UN ke di Jim Ai MI AI USS 
Kian G3 Jis 13 abi S e s tp $ i J (Kami berdialog mengenai 
lailatul gadar, maka Rasulullah SAW bersabda, “Siapakah di antara 
kalian yang mengingat ketika bulan terbit seperti setengah mangkuk 


besar?”). Abu Hasan Al Farisi berkata, “Ia adalah malam ke-27, 
karena bulan saat itu muncul seperti itu.” 


Ath-Thabari meriwayatkan dari hadits Ibnu Mas'ud, A te 1) Jaa 
us ci di LSN ega! PW) Si Si Jd aah an Peka ale Ke 
Ora an id (Rasulullah SAW ditanya tentang lailatul gadar, maka 


beliau bersabda, “Siapakah di antara kalian yang ingat malam 
Shahbawat?” Aku berkata, “Aku, ia terjadi pada malam ke-27.). 


Ibnu Abi Syaibah meriwayatkan dari Umar dan Hudzaifah serta 
sejumlah sahabat lainnya. 

Sehubungan dengan ini diriwayatkan dari Ibnu Umar yang 
dikutip oleh Imam Muslim, cp yi83 Ad ad Ad jer) csi) (Seorang 
laki-laki melihat lailatul gadar pada malam kedua puluh tujuh). 

Dalam riwayat Imam Ahmad disebutkan secara marfu , aah Tj 

Os ng PT) (Lailatul gadar adalah malam ke-27). Sementara Ibnu 


Mundzir meriwayatkan, (17465 Ad Wa Gal US Hp 
(Barangsiapa ingin mendapatkannya, maka hendaklah ia mencarinya 
pada malam ke-27). Riwayat yang serupa adalah riwayat dari Jabir bin 
Samurah, seperti yang diriwayatkan oleh Ath-Thabrani dalam 
kitabnya Al Ausath. Dari Muawiyah, dengan redaksi yang sama 
seperti itu, diriwayatkan oleh Abu Daud dan dinukil oleh penulis kitab 
Al Hilyah dari ulama madzhab Syafi'i, dari kebanyakan ulama. 


Pada pembahasan terdahulu telah disebutkan pendapat Ibnu 
Abbas dan persetujuan Umar kepadanya. Ibnu Gudamah mengklaim 
bahwa Ibnu Abbas menyimpulkan hal itu dari jumlah kata yang 
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terdapat dalam surah Al Oadr. Pernyataan ini sesuai perkataan Ibnu 
Abbas, “Ja adalah tujuh kalimat setelah dua puluh.” Pernyataan ini 
dinukil oleh Ibnu Hazm dari sebagian ulama madzhab Maliki lalu dia 
mengingkarinya, seperti dinukil oleh Ibnu Athiyah dalam kitab tafsir- 
nya. Sebagian ulama menyimpulkan hal itu dari sisi lain, dimana 
lafazh “lailatul gadar” terdiri dari 9 huruf (menurut teks Arab) yang 
diulang tiga kali dalam surah, hal itu menunjukkan bahwa Jailatul 
gadar ada pada malam ke-27. 


Penulis kitab 4! Kafi dari ulama madzhab Hanafi serta A/ 
Muhith berkata, “Barangsiapa mengatakan kepada istrinya “Engkau 
ditalak pada saat /ailatul gadar', maka talak tersebut dianggap telah 
jatuh pada malam ke-27, karena umumnya manusia berkeyakinan 
bahwa lailatul gadar ada pada malam itu.” 


Kedua puluh dua, lailatul gadar ada pada malam ke-28, dan 
pembahasan tentangnya telah disebutkan sebelum satu bab. 


Kedua puluh tiga, lailatul gadar ada pada malam ke-29. 
Pendapat ini dinukil oleh Ibnu Al Arabi. 


Kedua puluh empat, lailatul gadar ada pada malam ke-30. 
Pendapat ini dinukil oleh Iyadh dan As-Saruji dalam kitab Syarh Al 
Hidayah, dan diriwayatkan oleh Muhammad bin Nashr serta Ath- 
Thabari dari Muawiyah, begitu pula Imam Ahmad melalui jalur Abu 
Salamah dari Abu Hurairah. 


Kedua puluh lima, lailatul gadar ada pada malam yang ganjil di 
sepuluh malam yang terakhir. Pendapat ini yang diindikasikan oleh 
hadits Aisyah dan hadits-hadits lainnya di bab ini. Ia merupakan 
pendapat paling kuat dan menjadi kecenderungan Abu Tsaur, Al 
Muzani, Ibnu Khuzaimah serta sejumlah ulama dari berbagai 
madzhab. 


Kedua puluh enam, sama seperti itu, tetapi ditambahkan malam 
terakhir. At-Tirmidzi meriwayatkan dari Abu Bakrah, dan Ahmad dari 
Ubadah bin Shamit. 
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Kedua puluh tujuh, lailatul gadar berpindah-pindah pada 
sepuluh malam yang terakhir secara keseluruhan. Pendapat ini 
dikemukakan oleh Abu @ilabah dan dinyatakan secara tekstual oleh 
Imam Malik, Ats-Tsauri, Ahmad dan Ishag. Lalu Al Mawardi 
mengklaim pendapat ini disepakati oleh seluruh ulama. Seakan-akan 
dia menyimpulkan dari hadits Ibnu Abbas, dimana para sahabat 
sepakat menyatakan bahwa lailatul gadar terdapat pada sepuluh 
malam terakhir, kemudian mereka berbeda pendapat dalam 
menentukan malam yang dimaksud secara spesifik. Keberadaan 
lailatul gadar di sepuluh malam terakhir didukung oleh hadits shahih 
dari Abu Sa'id bahwa Jibril berkata kepada Nabi SAW ketika i'tikaf 
pada sepuluh malam pertengahan, Gatal 2 Ibas sai Ol (Sesungguhnya 
yang engkau cari ada di hadapanmu). Telah disebutkan pula bahwa 
Nabi SAW i'tikaf pada sepuluh malam terakhir untuk mendapatkan 
lailatul gadar, demikian pula para istri beliau SAW sepeninggalnya, 
serta adanya kesungguhan beliau dalam beribadah pada sepuluh 
malam terakhir, sebagaimana disebutkan pada bab berikutnya. 


Para ulama yang berpendapat seperti ini berbeda pendapat, 
sebagian mengatakan bahwa keberadaan lailatul gadar pada malam- 
malam sepuluh yang terakhir memiliki kemungkinan yang sama. 
Pendapat ini dinukil oleh Ar-Rafi'i dari Malik, tetapi dinyatakan 
lemah oleh Ibnu Al Hajib. Sebagian lagi mengatakan bahwa sebagian 
malamnya memiliki kemungkinan lebih besar dibandingkan malam- 
malam lainnya. Imam Asy-Syafi'i berkata, “Kemungkinan paling 
besar terdapat pada malam ke-21.” Pendapat ini sekaligus merupakan 
pendapat yang ke-28. Ada pula yang mengatakan bahwa peluang 
terbesar ada pada malam ke-23, dan ini adalah pendapat ke-29. 
Sebagian lagi mengatakan bahwa peluang yang lebih besar ada pada 
malam ke-27, dan ini adalah pendapat yang ke-30. 


Ketiga puluh satu, lailatul gadar berpindah-pindah pada tujuh 
malam yang terakhir. Penjelasan yang dimaksud telah diterangkan 
pada hadits Ibnu Umar, yakni apakah yang dimaksud malam-malam 
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yang tujuh di akhir bulan, ataukah akhir malam yang tujuh dimasukan 
dalam hitungan bulan? Dari perbedaan inilah lahir pendapat ke-32. 


Ketiga puluh tiga, lailatul gadar berpindah-pindah pada 
setengah bulan yang terakhir. Pendapat ini disebutkan oleh penulis 
kitab Al Muhith dari Abu Yusuf dan Muhammad. Imam Al Haramain 
juga meriwayatkan dari penulis kitab At-Tagrib. 


Ketiga puluh empat, lailatul gadar ada pada malam ke-16 atau 
ke-17. Pendapat ini diriwayatkan oleh Al Harits bin Abi Usamah dari 
hadits Abdullah bin Az-Zubair. 


Ketiga puluh lima, lailatul gadar ada pada malam ke-17, ke-19 
dan ke-21. Pendapat ini diriwayatkan oleh Sa'id bin Manshur dari 
hadits Anas melalui sanad yang lemah. 


Ketiga puluh enam, lailatul gadar ada pada malam pertama atau 
malam terakhir bulan Ramadhan. Pendapat ini diriwayatkan oleh Ibnu 
Abi Ashim dari Anas dengan sanad yang lemah. 


Ketiga puluh tujuh, lailatul gadar ada pada malam pertama, ke- 
9, ke-17, ke-21 atau malam terakhir. Pendapat ini diriwayatkan oleh 
Ibnu Mardawaih dalam kitab tafsir-nya dari Anas melalui sanad yang 
lemah. 


Ketiga puluh delapan, lailatul gadar ada pada malam ke-19, ke- 
21 atau k-23. Pendapat ini dinukil oleh Abu Daud dari hadits Ibnu 
Mas'ud dengan sanad yang masih diperbincangkan. Abdurrazzag 
meriwayatkan dari hadits Ali melalui sanad yang mungathi 
(terputus), dan diriwayatkan oleh Sa'id bin Manshur dari hadits 
Aisyah dengan sanad yang mungathi' (terputus). 


Ketiga puluh sembilan, lailatul gadar ada pada malam ke-23 
atau ke-27. Pendapat ini disimpulkan dari hadits Ibnu Abbas yang 
disebutkan pada bab di atas, -zw 3 Kn ng (Tujuh yang tersisa 
atau tujuh yang telah lalu). Dalam riwayat Imam Ahmad dari hadits 


- 
002 


An-Nu'man bin Basyir disebutkan, (5 dnlw si (25 Ala (ketujuh 


. 
5. 


yang telah lalu atau ketujuh yang tersisa). An-Nu'man berkata, 
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“Maka kami mengatakan bahwa ia adalah malam ke-27, sedangkan 
kalian mengatakan malam ke-23.” 


Keempat puluh, lailatul gadar ada pada malam ke-21, ke-23 
atau ke-25, seperti akan disebutkan pada bab berikutnya dari hadits 
Ubadah bin Shamit. Sementara dalam riwayat Abu Daud disebutkan 
dengan lafazh, Ki Kama AS kls (3 Ikaw (Kesembilan yang tersisa, 
ketujuh yang tersisa, atau kelima yang tersisa). Imam Malik berkata 
dalam kitab Al Mudawwanah, “Maksud kalimat “sembilan yang 
tersisa” adalah malam ke-21... dan seterusnya.” 


Keempat puluh satu, lailatul gadar terbatas pada tujuh malam 
terakhir bulan Ramadhan, berdasarkan hadits Ibnu Umar pada bab 
sebelumnya. 


Keempat puluh dua, lailatul gadar ada pada malam ke-22 atau 
ke-23, berdasarkan hadits Abdullah bin Unais yang diriwayatkan oleh 
Imam Ahmad. 


Keempat puluh tiga, lailatul gadar ada pada malam-malam 
genap di sepuluh yang pertengahan dan sepuluh yang terakhir. 
Pendapat ini saya baca pada manuskrip Al Mughlathai. 

Keempat puluh empat, lailatul gadar adalah malam ke-3 atau 
ke-5 dari sepuluh malam yang terakhir. Pendapat ini diriwayatkan 
oleh Imam Ahmad dari hadits Mu'adz bin Jabal. Adapun perbedaan 
antara pendapat ini dengan pendapat terdahulu adalah, perkataan 
“malam ketiga” dapat dipahami sebagai malam ke-23 atau ke-27. 
Dengan demikian, terdapat perbedaan dengan pendapat sebelumnya. 


Keempat puluh lima, lailatul gadar ada pada malam ke-7 atau 
ke-8 dari awal setengah bulan yang terakhir. Ath-Thahawi 
meriwayatkan dari jalur Athiyah bin Abdullah bin Unais dari 

» PAN Pa TOR RENT KA PE ORI PA OA AN PG ay ag 
bapaknya, seal! SAS JB ML MP lag MSI le AI Ju ai 
BA Ti pal An Ie D3 TI Sian SAS JI Ad 36 abi 
"Hadi S Sipis3 SW Ud JI (bahwasanya dia bertanya kepada Nabi 
SAW tentang lailatul gadar, maka beliau bersabda, “Dapatkanlah ia 
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pada separuh yang terakhir.” Kemudian ia kembali dan bertanya, 
maka beliau bersabda, “Hingga malam ke-23.” Dia berkata, 
“Abdullah biasa meningkatkan aktivitas ibadah pada malam ke-16 
sampai malam ke-23, lalu beliau kembali melakukan sebagaimana 
biasa.”). 


Keempat puluh enam, lailatul gadar ada pada malam pertama, 
atau malam terakhir, atau pada malam-malam yang ganjil. Abu Daud 
meriwayatkan dalam kitab 4! Marasil dari Muslim bin Ibrahim dari 
Abu Khaldah, dari Abu Al Aliyah, 83 akey IA ho Not 

JAN Ga AG AI AN AS Ji dab saus syah Hd da Jb kai 
(Sesungguhnya seorang Arab badui datang kepada Nabi SAW dan 
beliau sedang shalat. Arab badui itu berkata, “Kapankah lailatul 
gadar?” Beliau bersabda, “Carilah ia pada malam pertama dan 


malam terakhir serta malam-malam yang ganjil”). Riwayat ini 
mursal, tetapi para perawinya tergolong tsigah (terpercaya). 


Semua pendapat yang telah kami kemukakan di atas setelah 
pendapat ketiga sepakat dalam menyatakan kemungkinan untuk 
didapatkannya lailatul gadar serta anjuran mendapatkannya. Ibnu Al 
Arabi berkata, “Pendapat yang benar adalah, bahwa Jailatul gadar 
tidak diketahui.” Pendapat ini mungkin menjadi satu pendapat yang 
tersendiri. Lalu Imam An-Nawawi membantah. Menurutnya, hadits- 
hadits itu menyebutkan adanya kemungkinan untuk mengetahuinya 
dan telah dikabarkan oleh orang-orang shalih, sehingga tidak ada 
makna untuk mengingkari hal itu. Ath-Thahawi menukil dari Abu 
Yusuf yang berpendapat bahwa lailatul gadar terjadi pada malam ke- 
24 atau ke-27. 


Inilah pendapat para ulama, dimana sebagian mungkin 
dipadukan dengan yang lainnya, meskipun secara zhahir memiliki 
perbedaan. Adapun pendapat yang paling tepat adalah bahwa lailatul 
gadar ada pada malam ganjil di sepuluh yang terakhir, dan ia 
berpindah-pindah di malam-malam tersebut, seperti yang dipahami 
dari makna zhahir hadits-hadits di bab ini. Kemungkinan paling besar 
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terjadi pada malam-malam ganjil di sepuluh malam yang terakhir, dan 
malam ganjil yang paling berpeluang menurut madzhab Syafi'i adalah 
malam ke-21 atau ke-23 berdasarkan hadits Abu Sa'id dan Abdullah 
bin Humaid. Sedangkan menurut jumhur ulama, malam ganjil yang 
paling berpeluang adalah malam ke-27. 


Menurut para ulama, hikmah tidak diberitahukannya waktu 
lailatul gadar adalah untuk memotivasi agar selalu bersungguh- 
sungguh dalam melakukan ibadah. Berbeda apabila ditetapkan pada 
satu malam tertentu, maka orang-orang akan beribadah dengan 
sungguh-sungguh pada malam itu saja. Hikmah ini dapat berlaku 
umum bagi mereka yang mengatakan bahwa lailatul gadar ada pada 
setiap malam di sepanjang tahun, atau setiap malam di bulan 
Ramadhan, atau pada sepuluh malam yang terakhir, atau pada malam- 
malam ganjil saja. 


Para ulama berbeda pendapat, apakah ada tanda-tanda tertentu 
bagi orang yang mendapatkan lailatul gadar? Ada pendapat yang 
mengatakan bahwa ia melihat segala sesuatu bersujud. Sebagian 
mengatakan bahwa ia melihat cahaya memancar dari segala penjuru 
sampai di tempat-tempat yang gelap. Ada pula yang mengatakan 
bahwa ia mendengar salam atau pembicaraan para malaikat. 
Sedangkan yang lain mengatakan bahwa tandanya adalah doa orang 
itu dikabulkan. Akan tetapi Ath-Thabari cenderung mengatakan 
bahwa semua itu bukan suatu kemestian dan tidak disyaratkan bagi 
yang mendapatkannya harus melihat atau mendengar sesuatu. 


Para ulama juga berbeda pendapat, apakah pahala lailatul gadar 
didapat oleh orang yang kebetulan beribadah saat itu meskipun tidak 
tampak baginya sesuatu, ataukah pahala tersebut akan diperolehnya 
apabila disingkap untuknya suatu tanda tertentu? Pendapat pertama 
merupakan pendapat Ath-Thabari, Muhallab, Ibnu Al Arabi serta 
sejumlah ulama lainnya. Sedangkan pendapat kedua adalah pendapat 
kebanyakan ulama. Pandangan kedua ini didukung oleh keterangan 
dalam riwayat Imam Muslim dari hadits Abu Hurairah dengan lafazh, 
(ga ah ad ii us (Barangsiapa berdiri (shalat) pada saat lailatul 
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gadar lalu bertepatan dengannya), dan dalam hadits Ubadah yang 
dinukil oleh Imam Ahmad disebutkan, 4 C4 Ulas Ulu! WB «ya 
(Barangsiapa shalat padanya karena iman dan mengharapkan pahala 
kemudian bertetapan dengannya). 


An-Nawawi berkata, “Makna “bertepatan dengannya” adalah ia 
mengetahui bahwa saat itu adalah /ailatul gadar.” Namun ada pula 
kemungkinan makna “bertetapan” yakni saat itu adalah lailatul gadar, 
meskipun ia tidak mengetahuinya. 


Dalam hadits Razin bin Hubaisy dari Ibnu Mas'ud, ia berkata, 

yaa PW — Jadi 3 “as (Barangsiapa beribadah setahun penuh, 

niscaya ia akan mendapatkan lailatul gadar). Perkataan ini 
mengandung dua kemungkinan di atas sekaligus. 


An-Nawawi berkata, “Pada hadits 045) 28 us (barangsiapa 
shalat di bulan Ramadhan) dan hadits wa AI 28 we (barangsiapa 


shalat pada lailatul gadar), maknanya adalah orang yang shalat pada 
malam-malam bulan Ramadhan meski tidak “bertepatan dengan 
lailatul gadar”, maka ia telah mendapatkan pahala lailatul gadar, dan 
barangsiapa yang shalat pada malam lailatul gadar lalu “bertetapan 
dengannya”, maka ia juga mendapatkan pahala tersebut.” Pernyataan 
ini berada pada konteks pandangan yang ia pilih bahwa makna 
“bertepatan” adalah mengetahui, dan inilah pendapat yang lebih tepat 
menurutku. Namun, aku tidak mengingkari adanya pahala yang besar 
bagi mereka yang beribadah pada lailatul gadar, meskipun ia tidak 
mengetahui bahwa malam itu adalah lailatul gadar. Akan tetapi 
pembicaraan di sini adalah tentang pahala tertentu yang dijanjikan saat 
lailatul gadar. 


Berdasarkan pandangan yang mensyaratkan “mengetahui saat 
lailatul gadar”, maka sebagian mengatakan bahwa lailatul gadar 
khusus bagi individu-individu tertentu, ia disingkapkan kepada 
seseorang dan tidak disingkapkan kepada yang lainnya, meski 
keduanya berada dalam satu rumah. Ath-Thabari berkata, 
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“Kerahasiaan lailatul gadar merupakan bukti kedustaan bagi yang 
mengatakan bahwa akan tampak pada malam itu hal-hal yang tidak 
tampak sepanjang tahun. Karena apabila perkataan ini benar, niscaya 
pasti terlihat oleh setiap orang yang beribadah di setiap malam 
sepanjang tahun, terutama mereka yang mengisi malam-malam 
Ramadhan dengan aktivitas ibadah.” Namun, pernyataan ini 
ditanggapi oleh Ibnu Al Manayyar, dimana ia tidak membolehkan 
mendustakan mereka yang berpendapat demikian itu secara mutlak. 
Bahkan mungkin yang demikian berlangsung atas dasar karamah bagi 
Siapa yang dikehendaki Allah di antara para hamba-Nya, maka ia 
khusus bagi kaum tertentu tanpa kaum yang lainnya. Sementara Nabi 
SAW tidak membatasi tanda-tanda (lailatul gadar) dan tidak pula 
menafikan karamah. Bahkan tanda menurut Sunnah yang disebutkan 
oleh Abu Sa'id adalah turunnya hujan, padahal kita sering mendapati 
bulan Ramadhan berlalu tanpa dibarengi oleh turunnya hujan, 
sementara kita meyakini tidak satupun bulan Ramadhan melainkan 
ada lailatul gadar di dalamnya. 


Ibnu Al Manayyar berkata, “Meski demikian kita tidak 
berkeyakinan bahwa lailatul gadar tidak didapat kecuali oleh mereka 
yang melihat kejadian di luar kebiasaan. Betapa banyak orang yang 
beribadah di malam itu tanpa melihat satupun kejadian yang luar 
biasa, dan betapa banyak pula orang yang melihat kejadian luar biasa 
di malam itu tetapi ia tidak sedang beribadah. Tentu saja keadaan 
pertama adalah yang lebih utama. Adapun yang menjadi pedoman 
adalah sikap istigamah, sebab mustahil yang demikian itu terjadi 
kecuali dalam bentuk karamah, berbeda dengan kejadian luar biasa 
yang mungkin dikategorikan sebagai karamah.” 


Pada hadits-hadits di atas terdapat bantahan bagi perkataan Abu 
Al Hasan Al Hauli Al Maghribi bahwa ia memperhatikan lailatul 
gadar tanpa pernah luput darinya sepanjang usianya, dan 
sesungguhnya lailatul gadar senantiasa ada pada malam Ahad. 
Apabila awal bulan adalah malam Ahad, maka lailatul gadar ada pada 
malam ke-29, dan demikian seterusnya. Konsekuensi pandangan ini 
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adalah bahwa lailatul gadar terjadi pada dua malam di sepuluh yang 
pertengahan, karena menjadi kemestian angka ganjil bilangan sepuluh 
ada lima. Kemudian pendapatnya ditentang oleh ulama sesudahnya, 
dimana ia mengatakan bahwa lailatul gadar senantiasa terjadi pada 
malam Jum'at, lalu dia menyebutkan seperti perkataan Abu Al Hasan. 
Akan tetapi perkataan keduanya tidak mempunyai dasar yang kuat, 
bahkan menyelisihi Ijma” para sahabat pada masa Umar RA seperti 
dikatakan terdahulu, dan cukuplah ini sebagai bantahan. 


4. Pengetahuan tentang Diangkatnya Lailatul Oadar Karena 
Pertengkaran di Antara Manusia 


6 


Bb ala 


2 Ie BA IE ab Yi SL Lal 6 
: JG Galuh £ 4 55 Tatan he ah V3 Ia TG 


Pn 


af 3 Lap ONE 558 SB pb ai Sah 3 OA 
Mena NN AANG an pena bra tk 


2023. Dari Humaid, Anas telah menceritakan kepada kami dari 
Ubadah bin Ash-Shamit, dia berkata, “Nabi SAW keluar untuk 
memberitahukan tentang lailatul gadar, lalu dua orang muslim 
bertengkar. Nabi SAW bersabda, “Aku keluar untuk memberitahukan 
kepada kalian tentang lailatul gadar. Namun si fulan dan fulan 
bertengkar, maka ia pun diangkat, dan mudah-mudahan hal itu baik 
bagi kamu. Carilah ia pada malam kesembilan, ketujuh dan kelima.” 


Keterangan Hadits: 


Menurut suatu pendapat, kalimat “pengetahuan tentang 
diangkatnya lailatul gadar” merupakan isyarat bahwa lailatul gadar 
tidaklah diangkat secara keseluruhan. Az-Zain bin Al Manayyar 
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berkata, “Pemahaman ini disimpulkan dari sabda beliau SAW, Wp! 


(carilah ia) yang diucapkan setelah mengabarkan kepada mereka 
bahwa ia telah diangkat, dan adanya pertengkaran pada malam itu 
tidaklah mesti hal serupa terjadi pada masa mendatang.” Adapun 
kalimat “semoga hal itu baik bagi kamu”, yakni dengan 
disembunyikannya pengetahuan tentang Jlailatul gadar maka 
mengharuskan seseorang beribadah sebulan penuh atau pada sepuluh 
yang terakhir, berbeda halnya apabila ia diketahui secara pasti. 


P3 (bertengkar). Dalam riwayat Abu Nadhrah dari Abu Sa'id 
yang diriwayatkan oleh Imam Muslim disebutkan, Ulat UX) sini 
AN te Lu (Maka datang dua laki-laki yang sedang bertengkar 


dimana syetan ada bersama keduanya). Riwayat yang serupa dikutip 
oleh Ibnu Ishag, dimana Nabi menemui keduanya di pintu masjid, lalu 
beliau menghalangi keduanya untuk masuk. Dengan demikian, hadits- 
hadits di atas sepakat dalam menyebutkan faktor yang menjadikan 
beliau SAW lupa. 


Imam Muslim meriwayatkan dari Abu Salamah, dari Abu 
Hurairah bahwa Rasulullah SAW bersabda, #jax adi «3 udi A3 tj 
Ea) sai (Diperlihatkan kepadaku lailatul gadar. Kemudian aku 


dibangunkan oleh salah seorang istriku, maka aku lupa). Ini 
merupakan sebab yang lain. Untuk itu, mungkin dipahami bahwa 
masing-masing dari kedua riwayat itu menceritakan kejadian 
tersendiri, yaitu bahwa “diperlihatkannya lailatul gadar” pada hadits 
Abu Hurairah terjadi saat tidur (mimpi) dan penyebab beliau lupa 
adalah karena dibangunkan. Sedangkan “diperlihatkannya lailatul 
gadar” pada hadits selainnya berlangsung saat terjaga dan penyebab 
beliau lupa adalah karena pertengkaran, seperti disebutkan di atas. 
Mungkin pula dipahami bahwa kedua versi riwayat ini hanya 
mengungkap satu kejadian yang sama, dan beliau lupa terjadi dua kali 
lantaran dua sebab pula. Ada pula kemungkinan maknanya, aku 
dibangunkan oleh salah seorang istriku, lalu aku mendengar dua orang 
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laki-laki bertengkar, maka aku berdiri untuk melerai keduanya, 
sehingga aku lupa karena disibukkan oleh keduanya. 


Abdurrazzag meriwayatkan dalam Mursal Sa'id bin Al 
Musayyab bahwasanya beliau SAW bersabda, 18 SI Akh SAI Yi 
ai HI ly SI HB UE Teu KS Ji (Maukah kalian 
aku beritahukan tentang lailatul gadar?” Mereka menjawab, 
“Tentu.” Beliau berdiam sesaat lalu bersabda, “Aku mengucapkan 
perkataan tadi dan aku mengetahuinya, namun kemudian aku 
dijadikan lupa.”). Riwayat ini tidak menyebutkan faktor yang 
menyebabkan beliau SAW lupa, dan ini menjadi dalil yang 
mendukung pandangan bahwa peristiwa itu terjadi lebih dari sekali. 


0) (dua laki-laki). Dikatakan bahwa keduanya adalah 
Abdullah bin Abi Hadrad dan Ka'ab bin Malik sebagaimana yang 
disebutkan oleh Ibnu Dihyah. 

aa ak S3 (Aku akan memberitahukan kepada kalian 
tentang lailatul gadar). Maksudnya kepastian waktu lailatul gadar. 

&339 (diangkat), yakni dari hatiku. Aku lupa waktunya secara 
pasti, karena disibukkan oleh dua orang yang bertengkar. Sebagian 
mengatakan bahwa yang dimaksud adalah berkahnya diangkat pada 


tahun tersebut. Pendapat lain mengatakan bahwa yang diangkat di sini 
adalah malaikat, bukan lailatul gadar. 


Ath-Thaibi berkata, “Sebagian ulama mengatakan bahwa yang 
“diangkat” adalah pengetahuan tentang lailatul gadar. Faktor yang 
menyebabkan mereka berpendapat demikian adalah karena 
pengangkatan itu berlangsung sebelum terjadi. Apabila telah terjadi, 
maka pengangkatannya tidak lagi memiliki makna.” 


Dia juga berkata, “Mungkin dikatakan bahwa maksud 
“pengangkatan” di sini adalah bahwa lailatul gadar akan segera terjadi. 
Akan tetapi oleh karena ada orang yang bertengkar, maka ia pun 
diangkat. 
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Apabila telah jelas bahwa yang diangkat saat itu adalah 
pengetahuan akan kepastian waktu lailatul gadar pada tahun tersebut, 
maka apakah hal itu diberitahukan kembali kepada Nabi SAW pada 
tahun-tahun sesudahnya? Dalam hal ini ada dua kemungkinan, dan 
pada pembahasan terdahulu telah disebutkan perkataan Ibnu Uyainah 
di bagian awal pembahasan tentang lailatul gadar bahwa beliau SAW 
telah diberitahu. 


Muhammad bin Nashr meriwayatkan melalui jalur Wahib Al 
Mughafiri bahwasanya ia bertanya kepada Zainab binti Ummu 
Salamah, “Apakah Rasulullah SAW mengetahui lailatul gadar?” Dia 
menjawab, “Tidak. Apabila beliau mengetahui, niscaya beliau tidak 
akan menganjurkan manusia mengisi malam dengan aktivitas ibadah 
selain pada malam lailatul gadar.” Perkataan ini dia ucapkan 
berdasarkan kemungkinan bukan kepastian, sebab ada kemungkinan 
peribadatan terjadi demikian sehingga mengharuskan kesungguhan 
pada sepuluh malam terakhir, seperti yang telah dijelaskan. 


Imam As-Subki dalam kitab A4! Halabiyat menarik kesimpulan 
dari kisah ini tentang disukainya menyembunyikan terjadinya lailatul 
gadar bagi yang sempat melihatnya. Alasannya, Allah SWT telah 
menakdirkan kepada Nabi SAW untuk tidak mengabarkannya, maka 
kita harus mengikuti beliau dalam hal ini. 


Dalam kitab Syarh Al Minhaj dari Al Hawi disebutkan bahwa 
hikmah yang dapat dipetik adalah bahwa melihat lailatul gadar 
merupakan suatu karamah, sementara ulama sepakat untuk 
menyembunyikan karamah supaya tidak menyebabkan sikap riya' 
(pamer), atau agar seseorang tidak disibukkan bersyukur kepada Allah 
hanya dengan melihat dan menceritakannya kepada manusia, serta 
dari sisi tidak adanya jaminan bahwa hal itu tidak akan menimbulkan 
dengki sehingga menjerumuskan orang lain dalam perkara yang 
terlarang. Hal ini seperti firman Allah mengenai perkataan Ya'gub 
AS, Wi! BB "ata (& 4 (Wahai anakku! Janganlah engkau 


menceritakan mimpimu kepada saudara-saudaramu). 
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Ama TAN Ta II e) Wigan (carilah ia pada yang 
kesembilan, ketujuh dan kelima). Ada kemungkinan yang dimaksud 
dengan “kesembilan” adalah malam ke-9 dari sepuluh yang terakhir, 
yaitu malam ke-29. Ada pula kemungkinan yang dimaksud adalah 
sembilan malam yang tersisa, yaitu malam ke-21 atau malam ke-22 
sesuai dengan jumlah hari pada bulan itu, apakah genap 30 hari atau 
kurang. Kemungkinan makna pertama didukung oleh lafazh pada 
riwayat Ismail bin Ja'far dari Humaid yang telah disebutkan pada 
pembahasan tentang iman dengan lafazh, AN mu TS d Wina 
(Carilah ia pada sembilan, tujuh dan lima), yakni pada malam ke-29, 
ke-27 dan ke-25. Sementara dalam riwayat Imam Ahmad disebutkan, 
P3 2na S (Pada kesembilan yang tersisa). 


5. Beramal pada Sepuluh Hari yang Terakhir Bulan Ramadhan 


Ba Tt “Ta pan Dan si Ca . 0... Jo. 9 -.3 0 
LIS BEE Ce) TE P Io SA 6 
so an ITor 0 30. 3 sah '.. ? Ea ore Aa, : 5 
Aa daa, AL GA ajaa Aa YA Ja Dl AG dl SI lte 
2024. Diriwayatkan dari Abu Adh-Dhuha, dari Masrug, dari 
Aisyah RA, ia berkata, “Biasanya Nabi SAW apabila memasuki hari 
kesepuluh, (yang terakhir) maka beliau mengencangkan ikatan 
sarungnya dan menghidupkan malamnya (dengan ibadah) serta 
membangunkan keluarganya (istrinya).” 


Keterangan Hadits: 
832 kd (mengencangkan ikatan sarungnya). Maksudnya, 


menjauhi istrinya. Makna ini yang ditegaskan oleh Abdurrazzag dari 
Az-Zuhri. Lalu ia memperkuat dengan perkataan seorang penyair: 


Kaum yang apabila berperang, 
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Mengencangkan ikatan pinggang (menjauhi) istri, 


Meski mereka dalam keadaan suci. 


Ibnu Abi Syaibah menyebutkan riwayat yang sama seperti itu 
dari Abu Bakar bin Ayyasy. Sementara Al Khaththabi berkata, “Ada 
kemungkinan yang dimaksud adalah bersungguh-sungguh dalam 
ibadah, seperti dikatakan “Aku mengencangkan ikatan sarungku untuk 
urusan ini”, yakni aku menyingsingkan lengan baju untuk urusan itu. 
Ada pula kemungkinan yang dimaksud adalah bersungguh-sungguh 
dan menjauhi istri. Ada kemungkinan pula yang dimaksud adalah 
makna yang sebenarnya, sehingga yang dimaksud adalah 
mengencangkan ikatan sarung dalam arti yang sebenarnya, lalu 
menjauhi istri serta bersungguh-sungguh mengerjakan ibadah. 


Saya (Ibnu Hajar) katakan, bahwa dalam riwayat Ashim bin 
Dhamrah disebutkan, st! JS 34 Kd (Beliau mengencangkan 
ikatan sarungnya dan menjauhi istri-istrinya). Riwayat ini 
mengukuhkan kemungkinan yang pertama. 

ad hg (dan menghidupkan malamnya). Yakni, beliau tidak 
tidur dan menghidupkan malam itu dengan mengerjakan ibadah. Lalu 
penisbatan kepada malam merupakan perluasan makna, sebab 
seseorang apabila menjadikan dirinya hidup dengan cara tidak tidur, 
berarti ia menghidupkan malam itu dengan kehidupannya. Hal ini 
seperti sabda beliau SAW, 1743 “Xi Ian Y (Janganlah kalian 
menjadikan rumah-rumah kalian seperti kuburan). Yakni, jangan 
kalian tidur sehingga kalian seperti orang mati dan rumah-rumah 
kalian menjadi seperti kuburan. 


alat bat, (membangunkan keluarganya Jistrinya)). Maksudnya 
untuk shalat. Imam At-Tirmidzi dan Muhammad bin Nashr 
meriwayatkan dari Zainab binti Ummu Salamah, & Se SD S S 
An YA Giat alat ya al pa ati jas Oak (ji (SI elo AE (Apabila 
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tersisa sepuluh hari Ramadhan, maka Nabi SAW tidak akan 
membiarkan seorang pun di antara keluarganya (istrinya) yang 
mampu untuk bangun melainkan beliau membangunkannya). 


Al Ourthubi berkata, “Sebagian ulama mengatakan penyebab 
beliau SAW menjauhi para istri adalah karena beliau melakukan 
Y'tikaf. Akan tetapi pernyataan ini perlu diteliti, karena pada hadits itu 
dikatakan “dan beliau membangunkan keluarganya (istrinya)', yang 
memberi asumsi bahwa beliau ada bersama mereka di rumah. Apabila 
beliau melakukan i'tikaf, niscaya beliau berada di masjid dan tidak 
bersama istrinya.” 


Perkataan Al Ourthubi ini perlu dicermati, karena telah 
disebutkan hadits, 47153! 5 BAN ly Ale Ai eko (A3 Ga TAKE (salah 
seorang di antara istri Nabi SAW melakukan i'tikaf bersama beliau). 
Meskipun dikatakan bahwa tidak ada di antara istri beliau yang ikut 
melakukan i'tikaf, maka ada kemungkinan beliau membangunkan 
mereka dari tempat i'tikaf atau ketika beliau masuk rumah untuk suatu 
keperluan. 


Catatan 


Dalam naskah Ash-Shaghani sebelum bab ini, atau tepatnya 
pada bagian akhir bab “Mendapatkan Lailatul Oadar” disebutkan 
keterangan bahwa Abu Abdillah berkata, “Abu Nu'aim berkata, 
“Hubairah bersama Mukhtar melaksanakan eksekusi'.” Abu Abdillah 
berkata, “Aku tidak menukil hadits Hubairah dari Ali karena faktor 
ini, dan aku tidak menukil hadits Al Hasan bin Ubaidillah karena 
kebanyakan haditsnya mudhtharib.” 


: Yang dimaksud hadits Hubairah adalah riwayat yang dikutip 
oleh Imam Ahmad dan At-Tirmidzi dari jalur Abu Ishag As-Subai'i, 
dari Hubairah bin Yarim, dari Ali, Asi bi'p 0S eng Ale MI ae AI ot 
Okaa) ya Pes jadi & (Sesungguhnya Nabi SAW biasa 
membangunkan keluarganya pada sepuluh malam yang terakhir dari 
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bulan Ramadhan). Hadits ini diriwayatkan oleh Imam Ahmad, Ibnu 
Abi Syaibah dan Abu Ya'la melalui sejumlah jalur periwayatan dari 
Abu Ishag. Menurut At-Tirmidzi, hadits ini memiliki derajat hasan 
shahih. Adapun yang di maksud dengan hadits Al Hasan bin 
Ubaidillah adalah hadits yang dinukil oleh Imam Muslim, At- 
Tirmidzi, An-Nasa'i dan Ibnu Majah dari Abdul Wahid bin Ziyad, 
dari Al Hasan bin Ubaidillah, dari Ibrahim An-Nakha'i, dari Al 
Aswad bin Yazid, dari Aisyah, dia berkata, as Ai Ie a Naa OS 


Pa Inn Pa 


bersungguh-sungguh pada sepuluh malam yang terakhir, dimana 
beliau tidak melakukan seperti itu pada malam-malam yang lain). 
Imam At-Tirmidzi mengatakan bahwa riwayat ini hasan gharib. 


Adapun maksud perkataan Abu Nu'aim tentang Hubairah 
adalah, bahwa ia termasuk orang yang membantu Al Mukhtar bin Abi 
Ubaid Ats-Tsagafi ketika menguasai Kufah pada masa pemerintahan 
Abdullah bin Az-Zubair lalu memprovokasi untuk menuntut balas atas 
kematian Husain bin Ali. Ajakan ini disambut oleh penduduk Kufah 
yang loyal terhadap Ahlul Bait. Maka, Al Mukhtar membunuh 
sejumlah besar orang yang dituduh terlibat dalam pembunuhan 
Husain. Seakan-akan para ahli hadits yang menggolongkan Hubairah 
sebagai perawi yang tsigah menganggap peristiwa itu tidak menjadi 
alasan untuk menolak riwayatnya, sebab dia melakukannya atas dasar 
penakwilan. Di antara ahli hadits yang turut menggolongkan Hubairah 
sebagai perawi tsigah adalah....! 


Al Hasan bin Ubaidillah adalah Al Hasan bin Ubaidillah Al Kufi 
An-Nakha'i. Yahya bin Al Oaththan menyebutkannya setelah Al 
Hasan bin Amr. Ibnu Ma'in berkata, “Ia seorang yang tsigah lagi 
shalih.” Dia digolongkan sebagai perawi yang tsigah (terpercaya) oleh 
Abu Hatim, An-Nasa'i serta selain keduanya. Sementara Ad- 
Daruguthni berkata, “Ia tidak tergolong perawi yang tsigah dan tidak 
dapat disamakan dengan Al A'masy.” Dia menyendiri dalam 


Di tempat ini dikosongkan pada sebanyakan naskah yang menjadi pedoman pada cetakan bulag. 
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meriwayatkan hadits ini dari Ibrahim, sebagaimana Abdurrahman bin 
Ziyad telah menyendiri dalam meriwayatkan dari Al Hasan. Oleh 
karena itu, haditsnya dinyatakan oleh At-Tirmidzi sebagai hadits 
gharib. 


Adapun Imam Muslim telah men-shahih-kan hadits itu karena 
adanya riwayat-riwayat lain yang mendukungnya. Namun hadits Ali 
dihindari oleh Imam Bukhari karena faktor yang telah kami sebutkan 
atau karena sebab-sebab yang lain. Imam Bukhari merasa cukup 
dengan hadits yang dia kutip di bab ini melalui jalur Masrug dari 
Aisyah. Atas dasar ini, maka letak perkataan di atas adalah setelah 
hadits Masrug di bab ini bukan sebelumnya, seakan-akan perubahan 
tempat ini berasal dari para penyalin naskah. 


Pada hadits di atas terdapat keterangan untuk selalu bersemangat 
dan istigamah dalam beribadah pada sepuluh malam terakhir di bulan 
Ramadhan. Hal ini merupakan isyarat untuk mengakhiri sesuatu 
dengan baik. Semoga Allah menjadikan akhir yang baik bagi kita. 
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PA ap 
SNI 
33. KITAB PTIKAF 


Dalam riwayat Al Mustamli disebutkan “Bab-bab i'tikaf”. 
Dalam riwayat yang lain tidak mencantumkan apapun, kecuali riwayat 
An-Nasafi yang mencantumkan “kitab i'tikaf”, dengan menyebutkan 
basmalah sebelumnya. Sementara dalam riwayat Al Mustamli, 
kalimat basmalah disebutkan sesudahnya. 


Secara bahasa, i'tikaf berarti membatasi diri pada sesuatu. 
Sedangkan menurut syariat berarti menetap di masjid, yang dilakukan 
oleh individu tertentu dengan sifat yang khusus. Hukum i'tikaf tidak 
wajib menurut ijma” ulama, kecuali bagi yang bernadzar untuk 
melakukannya. Demikian pula bagi seseorang yang telah mulai 
melakukannya, lalu ia memutuskannya secara sengaja menurut 
sebagian ulama. Kemudian terjadi perbedaan pendapat dalam 
mensyaratkan puasa untuk i'tikaf, seperti akan disebutkan pada bab 
tersendiri. Sementara Suwaid bin Ghaflah menyendiri dalam 
mensyaratkan thaharah (suci) untuk i'tikaf. 


1. Ptikaf pada Sepuluh yang Terakhir dan I'tikaf di Masjid- 
masjid 


Ii 3 ab an AI 3 V3 3, SAY) EA 
Rp Oa mela AE A23 WS Lap Ya 
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Berdasarkan firman Allah Ta'ala, “Janganlah kalian 
mencumbui mereka sedang kalian mengerjakan i'tikaf di masjid- 
masjid. Itulah batasan-batasan Allah, maka janganlah kalian 
mendekatinya. Demikianlah Allah menjelaskan ayat-ayat-Nya kepada 
manusia agar mereka bertakwa.” (Os. Al Bagarah (2): 187) 


LA £ Hd 2... 


KL JB ED (3h Pb gi MAS 133 OA LO CB 
an Ia ARI Gal Aya SG La db Io Ip 
2025. Dari Yunus bahwa Nafi' mengabarkan kepadanya dari 


Abdullah bin Umar RA, dia berkata, “Rasulullah SAW i'tikaf pada 
sepuluh yang terakhir dari (bulan) Ramadhan.” 


Nee Asa 
ah GA Si da dn GA Un daa Ja 


aa Uya kanal TA - 2 Si AE Se JLN AN 

2026. Dari Ibnu Syihab, dari Urwah bin Az-Zubair, dari Aisyah 

RA (istri Nabi SAW), “Sesungguhnya Nabi SAW biasa melakukan 

i'tikaf pada sepuluh yang terakhir dari Ramadhan hingga Allah 

mewafatkan beliau. Kemudian para istri beliau melakukan i'tikaf 
sesudahnya.” 


Ta di TA oa DA Aa lt 
DS) AU USU Olah) Ia ban Ag USAI OS 


Ia s3 x5. pa 


SEL ja Aek CA BI B3 ig sa AI 
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petatha oo. tor - Lo. 0 0 L 2...» Te SD Ta 
ALI oi La) 383 AI pi MAAN aa SE OS ga Jb 
& Pep ML enda 0, - 2g Tennis 2 0 £- 3 as 
$ Bem U Letonamg Uya ay sa D Lomaal sa 33 Usai 
2... -. 8 0 4 PP & engan »5 NN, Pa .£ no 
OS LAMA SMG Canah Dans F9 IS Laga, AI yaa 
A 2 IN Pan. 0. 0 -3 Pn MEA nan kg 5 23 
Dl ae AI Sya Cl Dam Amma! HSP Pn P AE dome! 
sa ” 0 -z g 5 - s 2 - 
- 0 0, - - 6 03 (3 o - - 3.8 Pe g.ua PN Pr O- 
MPA Se) Tang ya Gta) sad Jl Agan (de pelag Ala 
2027. Dari Muhammad bin Ibrahim bin Al Harits At-Taimi, dari 
Abu Salamah bin Abdurrahman, dari Abu Sa'id Al Khudri RA, 
“Sesungguhnya Rasulullah SAW biasa i'tikaf pada sepuluh 
pertengahan Ramadhan. Lalu beliau i'tikaf pada suatu tahun hingga 
ketika pada malam ke-21 —dan itu adalah malam dimana beliau 
keluar pada pagi harinya dari i'tikafnya— beliau bersabda, 
“Barangsiapa telah melakukan i'tikaf denganku, hendaklah ia i'tikaf 
pada sepuluh yang terakhir. Sungguh telah diperlihatkan kepadaku 
pada malam ini kemudian aku dijadikan lupa kepadanya, dan 
sungguh aku telah melihat diriku sujud di atas air dan lumpur pada 
pagi harinya. Carilah ia pada sepuluh yang terakhir, dan carilah ia 
pada setiap malam ganjil' Maka, langit menurunkan hujan pada 
malam itu, sedangkan masjid dibangun diatas kayu penopang. Oleh 
karena itu air mengucur dari atap masjid. Kedua mataku melihat pada 
kening Rasulullah SAW terdapat bekas air dan lumpur di subuh hari 
ke-21”. 


Keterangan Hadits: 

(Bab i'tikaf pada sepuluh yang terakhir dan i'tikaf di masjid- 
masjid). Yakni, syarat i'tikaf adalah dikerjakan di masjid tanpa 
mengkhususkan masjid tertentu. 

deal H OLSE AI, CAN NY (dan janganlah kalian 
mencumbui mereka sedang kalian i'tikaf di masjid-masjid). Hubungan 
ayat ini dengan judul bab adalah, apabila i'tikaf sah dilakukan di 
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selain masjid, niscaya pengharaman bercumbu tidak hanya dikaitkan 
dengan masjid, sebab senggama menafikan i'tikaf menurut ijma'. 
Oleh karena itu, dengan disebutkannya masjid, berarti i'tikaf itu hanya 
dikerjakan di masjid. 

Ibnu Mundzir menukil kesepakatan para ulama bahwa yang 
dimaksud dengan lafazh mubasyarah (bercumbu) pada ayat itu adalah 
jima' (senggama). Ath-Thabari dan selainnya meriwayatkan dari jalur 
Oatadah sehubungan dengan sebab turunnya ayat itu, YASE 11 IyS 
iB 3 0 gam AA cal rd Kg An (Dahulu saat mereka 
mengerjakan i'tikaf, salah seorang mereka keluar untuk suatu 


keperluan lalu menjumpai istrinya, ia pun melakukan hubungan intim 
Jika menghendakinya, maka turunlah ayat tersebut). 


Para ulama sepakat bahwa syarat i'tikaf adalah dilakukan di 
masjid, kecuali Muhammad bin Umar bin Lubabah Al Maliki, dimana 
dia memperbolehkan i'tikaf di semua tempat. Sementara para ulama 
madzhab Hanafi memperbolehkan wanita melakukan i'tikaf di masjid 
rumahnya, yaitu suatu tempat di rumah yang disiapkan khusus untuk 
shalat. 


Pendapat serupa juga tercatat sebagai salah satu pendapat dalam 
madzhab Imam Syafi'i yang lama (gadim). Lalu salah satu pendapat 
yang dinukil dari para ulama madzhab Syafi'i serta Maliki 
mengatakan bahwa laki-laki dan wanita boleh i'tikaf di rumah, karena 
amalan sunah lebih utama bila dikerjakan di rumah. 


Imam Abu Hanifah dan Ahmad berpendapat bahwa i'tikaf itu 
khusus dilakukan di masjid-masjid yang dipakai untuk shalat, tetapi 
Abu Yusuf membatasi pada i'tikaf fardhu, sedangkan i'tikaf sunah 
boleh dikerjakan di seluruh masjid. 


Mayoritas ulama berpendapat bahwa i'tikaf boleh dilakukan di 
seluruh masjid, kecuali bagi yang wajib mengerjakan shalat Jum'at. 
Maka, Imam Syafi'i menyukai agar melakukan i'tikaf di masjid Jami' 
(yakni masjid yang dipakai shalat Jum'at). Sedangkan Imam Malik 
menganggapnya sebagai syarat, karena menurutnya i'tikaf akan 
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terputus apabila seseorang keluar dari masjid untuk menunaikan shalat 
Jum'at. Dia juga mengatakan bahwa i'tikaf menjadi wajib apabila 
seseorang telah memulainya. Sebagaian ulama salaf seperti Imam Az- 
Zuhri mengkhususkan i'tikaf pada masjid Jami” secara mutlak. 
Pendapat serupa telah diisyaratkan oleh Imam Syafi'i dalam 
madzhabnya yang lama. Adapun Hudzaifah bin Al Yaman 
mengkhususkan i'tikaf pada tiga masjid, Atha' mengkhususkan pada 
masjid Makkah dan Madinah, sedangkan Ibnu Al Musayyab 
mengkhususkan pada masjid Madinah saja. 


Ulama sepakat tentang tidak adanya batasan jumlah maksimal 
Ytikaf, tetapi mereka berbeda dalam menentukan batas minimalnya. 
Bagi yang mensyaratkan puasa dalam i'tikaf, mereka berpendapat 
bahwa batas minimalnya adalah satu hari. Namun di antara golongan 
ini ada yang mengatakan, meskipun puasa menjadi syarat i'tikaf, 
namun ia tetap sah walaupun dilakukan kurang dari satu hari. 
Pendapat terakhir ini dikemukakan oleh Ibnu Gudamah. Adapun 
Imam Malik mensyaratkan sepuluh hari, tetapi dinukil pula darinya 
pendapat yang memperbolehkan melakukan i'tikaf satu atau dua hari. 
Sedangkan para ulama yang tidak mensyaratkan puasa berpendapat 
bahwa batas minimal waktu i'tikaf adalah dimana seseorang telah 
dikatakan “tinggal” tanpa disyaratkan duduk. Sebagian berpendapat, 
cukup lewat di masjid disertai niat i'tikaf, sebagaimana wukuf di 
Arafah. Abdurrazzag meriwayatkan dari Ya'la bin Umayah (seorang 
sahabat), LISEY Y SKK V3 KUN sena e EN s! (Sesungguhnya 
aku biasa tinggal di masjid beberapa saat, dan tidaklah aku tinggal di 
sana melainkan untuk i'tikaf). 


Ulama sepakat bahwa i'tikaf dianggap batal karena jima' 
(senggama), hingga Al Hasan dan Az-Zuhri berkata, “Barangsiapa 
melakukan hubungan intim saat i'tikaf, maka ia wajib membayar 
kafarat.” Lalu dari Mujahid diriwayatkan, “Hendaknya ia bersedekah 
dua dinar.” Kemudian mereka berbeda pendapat mengenai sesuatu 
yang membatalkan i'tikaf selain jima” (senggama). Sehubungan 
dengan masalah bercumbu terdapat sejumlah pendapat, dimana yang 


542 — FATHUL BAARI 


ketiga mengatakan bahwa apabila perbuatan itu menyebabkan 
keluarnya air mani, maka puasanya menjadi batal. Sedangkan bila air 
mani tidak keluar, maka tidak membatalkan puasa. 

Dalam bab ini, Imam Bukhari menyebutkan tiga hadits: 

Pertama, hadits Ibnu Umar, SS At PAT Io & Epen us 
| LAS ya AI pr (Rasulullah SAW biasa i'tikaf pada sepuluh yang 
terakhir bulan Ramadhan). Imam Muslim juga meriwayatkannya 
melalui jalur ini disertai tambahan, “Nafi” berkata, “Ibnu Umar telah 
memperlihatkan kepadaku tempat dimana Rasulullah SAW beri'tikaf 
padanya di dalam masjid?” Kemudian Ibnu Majah menambahkan 
melalui jalur lain dari Nafi, “Sesungguhnya Ibnu Umar apabila 
melakukan i'tikaf, maka dia menggelar tempat tidurnya di belakang 
tiang taubah.” 

Kedua, hadits Aisyah. Hadits ini sama seperti hadits Ibnu Umar, 

A3 eok Lo... NX 3... 5. 

hanya saja terdapat tambahan, 0x47 Ge 4e1)i SEN HA BP 


(Hingga beliau diwafatkan oleh Allah. Kemudian para istri beliau 
melakukan i 'tikaf sepeninggal beliau). 


Pada hadits pertama disimpulkan bahwa syarat i'tikaf adalah 
harus dilakukan di masjid, sedangkan pada hadits kedua disimpulkan 
bahwa i'tikaf tidak dihapus (mansukh) dan tidak termasuk kekhususan 
Nabi SAW. Adapun perkataan Ibnu Nafi” dari Malik, “Aku 
merenungkan masalah i'tikaf serta sikap para sahabat yang tidak 
meninggalkannya padahal mereka sangat antusias dalam mengikuti 
Sunnah Nabi, sehingga terbetik dalam benakku bahwa i'tikaf itu sama 
seperti menyambung puasa (wishal). Aku melihat mereka 
meninggalkan i'tikaf dan tidak ada berita yang sampai kepadaku dari 
ulama salaf bahwa mereka mengerjakan i'tikaf selain Abu Bakar bin 
Abdurrahman”, seakan-akan yang ia maksudkan adalah sifat yang 
khusus, sebab kami telah menukil dari sejumlah sahabat bahwa 
mereka melakukan i'tikaf. 
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Berdasarkan perkataan Imam Malik tadi, maka sebagian 
pengikutnya menyimpulkan bahwa hukum i'tikaf adalah ja 'iz (boleh). 
Namun, Ibnu Arabi megingkarinya, dia berkata, “Ytikaf adalah sunah 
mu'akkadah.” Ibnu Al Baththal mengatakan, “Sikap Nabi SAW yang 
terus-menerus mengerjakannya menunjukkan bahwa i'tikaf adalah 
amalan yang sangat dianjurkan.” Abu Daud meriwayatkan dari Imam 
Ahmad, “Aku tidak mengetahui seorang pun di antara ulama yang 
berbeda pendapat dalam menyatakan bahwa i'tikaf adalah sunah.” 


Ketiga, hadits Abu Sa'id, seperti yang telah diterangkan pada 
bab sebelumnya. 


2. Wanita Haid Menyisir Rambut Orang yang Sedang I'tikaf 
Bia Gt An TO Mibroya Meta pi ta 0. £ aa tu - 0 
Aa OS Ju as di PI SA :JU plan us 
13 Pa Ona . 2g Sign NI sr 2 Te KK | 95 
dl u bemamadl H yylena yA) dal) Sa Hang tele Al le 

Hat At, 
2028. Dari Hisyam, dia berkata, “Bapakku telah mengabarkan 
kepadaku dari Aisyah RA, dia berkata, “Nabi SAW pernah 


menyodorkan kepalanya kepadaku sementara beliau sedang i'tikaf di 
masjid, lalu aku menyisir rambutnya sementara aku sedang haid.” 


Keterangan Hadits: 
5 Jbaa “R5 (dan beliau menetap). Dalam riwayat Imam Ahmad 
dan An-Nasa'i disebutkan, 4 & 3 demo! e, Usa KY Pa vs 
kebl! e, Stay kot, Isu PP (Beliau mendatangiku saat itikaf 
di masjid, lalu bersandar pada pintu kamarku, maka aku mencuci 
kepalanya dan menyisirnya di masjid). 
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Me tnagsingngarbMen mn ina 


Pada hadits ini terdapat keterangan tentang bolehnya orang yang 
i tikaf membersihkan diri, memakai minyak wangi, mencukur rambut 
dan berhias. Mayoritas ulama berpendapat tidak ada yang makruh 
dikerjakan saat i'tikaf, kecuali apa yang makruh dikerjakan di dalam 
masjid. Sedangkan Imam Malik memakruhkan semua bentuk usaha 
sampai menuntut ilmu saat i'tikaf. Kemudian pada hadits ini juga 
terdapat keterangan bahwa suami boleh meminta bantuan istrinya atas 
keridhaannya. Sedangkan sikap Nabi SAW yang hanya menyodorkan 
kepalanya keluar dari masjid menunjukkan bahwa syarat i'tikaf adalah 
dikerjakan di masjid. Adapun orang yang mengeluarkan sebagian 
anggota badannya dari masjid dan bersumpah untuk tidak keluar dari 
masjid, maka ia tidak dianggap melanggar sumpahnya hingga ia 
mengeluarkan kedua kakinya dari masjid lalu berdiri di atasnya. 


3. Tidak Boleh Masuk Rumah Kecuali untuk Suatu Keperluan 


- TN, 0. 


Pa, Lae Ol JEDA Hi AE) Wp 3 
al LA Jon Ip 35 gg (IE ph de Ie 
y Sa TEKI 03 dh ama A9 Je Je 

LIKE IS 5) 


2029. Dari Amrah binti Abdurrahman bahwa Aisyah RA —stri 
Nabi SAW— berkata, “Sungguh Rasulullah SAW biasa menyodorkan 
kepalanya kepadaku, sementara beliau ada di dalam masjid, lalu aku 
menyisirinya. Beliau tidak masuk ke dalam rumah kecuali untuk suatu 
keperluan apabila beliau sedang melakukan i'tikaf.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab tidak masuk rumah kecuali untuk suatu keperluan). 
Maksudnya, orang yang i'tikaf tidak masuk rumah kecuali untuk suatu 
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keperluan. Seakan-akan Imam Bukhari menyebutkan “keperluan” di 
sini secara mutlak untuk menyesuaikan dengan lafazh hadits. 


eban Y ai Kan Y 03 (beliau tidak masuk ke dalam rumah 
kesan untuk suatu keperluan). Imam Muslim menambahkan, anal PI 
SSI (Kecuali untuk suatu keperluan bagi manusia). Dalam riwayat 


Az-Zuhri, hajat (keperluan) di sini ditafsirkan dengan buang air kecil 
dan buang air besar. 


Para ulama sepakat bahwa keluar masjid untuk kedua hal itu 
tidaklah membatalkan i'tikaf, hanya saja mereka berbeda pendapat 
apabila keluar dengan tujuan selain keduanya di antara kebutuhan- 
kebutuhan manusia seperti makan dan minum. Jika seseorang keluar 
untuk buang air kecil dan besar, Jalu ia wudhu di luar masjid, maka 
i'tikafnya tidak dianggap batal, termasuk juga muntah dan fashd 
(pengobatan dengan cara mengeluarkan darah dari bagian yang sakit) 
bagi yang membutuhkannya. 

Kemudian dalam riwayat Abu Daud melalui jalur Abdurrahman 
bin Ishag dari Az-Zuhri, dari Urwah, dari Aisyah RA disebutkan, 
bahwa dia berkata, Y3 il Maag Y3 tai ea Y si AS P' Kd 


aa YY La y Aj CA Y5 aa Yp BCA Emi (Disunahkan bagi 
oralig yang i tikaf untuk tidak menjenguk orang yang sakit, tidak 
melayat jenazah, tidak menyentuh wanita serta tidak mencumbuinya, 
dan tidak keluar kecuali untuk urusan yang tidak dapat dihindari). 
Sementara Ad-Daruguthni menegaskan bahwa hadits Aisyah 


4 40, 


hanya sampai pada perkataan, deru ” Aa Y (tidak keluar kecuali 
untuk suatu keperluan). Adapun selain itu berasal dari selain beliau. 
Kami telah meriwayatkan dari Ali, An-Nakha'i dan Al Hasan Al 
Bashri bahwa apabila orang yang i'tikaf melayat jenazah, menjenguk 
orang yang sakit atau keluar untuk shalat Jum'at, maka i'tikafnya 


telah batal. Pendapat ini dikatakan pula oleh ulama Kufah, dan 
menurut Ibnu Mundzir khusus shalat Jum'at. Lalu Ats-Tsauri, Asy- 
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Syafi'i dan Ishag mengatakan bahwa apabila ia telah 
mempersyaratkan semua itu sejak awal, maka i'tikafnya tidak batal 
jika ia melakukannya. Pendapat ini juga merupakan salah satu 
pendapat yang dinukil dari Imam Ahmad. 


4. Mencuci Orang yang I'tikaf 


sh :, 8. KAP AA bi - - Ie . . -.. - 
sa Sean na 1 aa aa 3 
PITA Spin 


2030. Dari Al Aswad, dari Aisyah RA, dia berkata, “Nabi SAW 
mencumbuiku sedang aku dalam keadaan haid.” 


Ps 


GAN Up A56 USEA gag ame Ga Kel HA 0S 


2031. Dan beliau mengeluarkan kepalanya dari masjid saat 
i'tikaf, lalu aku mencucinya sedang aku dalam keadaan haid. 


Keterangan Hadits: 


(Bab mencuci orang i'tikaf). Dalam bab ini juga disebutkan 
hadits Aisyah yang telah dijelaskan pada pembahasan tentang haid. 
Adapun kalimat “Aku mencucinya”, An-Nasa'i menambahkan dari 
riwayat Hammad dari Ibrahim, elsa Uh (Aku mencucinya dengan 


minyak wangi). 


5. Vtikaf di Malam Hari 


| Pn PGA 03 0 


Je SARA nh EA AU EN Al aa 
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2. 


FAN TNI PA ea TE so aa DAA BP DA Mn et BU 
HSE Ol Alat! $ Sai SS IU pa ae Ke 
Boh SB J8 NI Am 

2032. Dari Ubaidillah, Nafi” telah mengabarkan kepadaku dari 
Ibnu Umar RA, “Sesungguhnya Umar bertanya kepada Nabi SAW, 
“Aku bernadzar pada masa jahiliyah untuk i'tikaf satu malam di 


2.99 


Masjidil Haram”. Beliau bersabda, “Penuhilah nadzarmu'. 


Keterangan Hadits: 

(Bab i'tikaf di malam hari), yakni bukan pada siang hari. 

da pa Ai (bahwasanya Umar bertanya). Di sini tidak 
disebutkan tempat ia bertanya. Namun dalam pembahasan tentang 
peperangan disebutkan melalui jalur lain bahwa yang demikian itu 
berlangsung di Ji'ranah, ketika mereka kembali dari Hunain. Riwayat 
ini merupakan bantahan bagi mereka yang bependapat bahwa i'tikaf 
Umar tersebut dilakukan sebelum ada larangan puasa di malam hari, 
sebab perang Hunain lebih akhir daripada larangan tersebut. 


Alat S OA - (Aku bernadzar pada masa jahiliyah). Hafsh 
bin Ghiyats menambahkan dari Ubaidillah yang dikutip oleh Imam 
Muslim, itu takut tab (Ketika aku masuk Islam, aku bertanya...). 


Keterangan tambahan ini menjadi bantahan bagi mereka yang 
mengatakan bahwa maksud masa jahiliyah pada hadits ini adalah 
masa sebelum penaklukan kota Makkah, dan Umar bernadzar setelah 
masuk Islam. Lebih tegas lagi riwayat yang disebutkan oleh Ad- 
Daruguthni dari jalur Sa'id bin Basyir dari Ubaidillah dengan lafazh, 
Bye) S uan ot "rs pt (Umar bernadzar untuk i'tikaf pada masa 
syirik). 

id USS &f (untuk Wtikaf satu malam). Lafazh ini dijadikan 
dalil tentang bolehnya i'tikaf tanpa harus berpuasa, sebab malam 
bukanlah waktu untuk puasa. Apabila puasa adalah syarat i'tikaf tentu 
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Nabi SAW telah menjelaskannya. Akan tetapi, pendapat ini dibantah, 
karena dalam riwayat Syu'bah dari Ubaidillah yang dikutip oleh Imam 
Muslim disebutkan, Ws (satu hari) sebagai ganti kata, ad (satu 


malam). Maka, Ibnu Hibban dan yang lainnya mengompromikan 
kedua riwayat itu dengan mengatakan bahwa Umar bernadzar i'tikaf 
satu hari satu malam. Barangsiapa mengatakan “satu malam”, maka 
.yang dimaksud adalah malam dan siangnya, sedangkan yang 
mengatakan “satu hari” maksudnya adalah siang dan malamnya. 


Perintah untuk puasa telah disebutkan dalam riwayat Amr bin 
Dinar dari Ibnu Umar, tetapi sanad-nya lemah. Dalam riwayat 
tersebut ditambahkan, “2 UK 3 JB ag Pa TPT de AD ol 
(Sesungguhnya Nabi SAW bersabda kepadanya, “Ptikaflah dan 
berpuasalah.”). Hadits in diriwayatkan oleh Abu Daud dan An-Nasa'i 
dari Abdullah bin Budail, tetapi dia adalah perawi yang lemah. Ibnu 
Adi dan Ad-Daruguthni menyebutkan bahwa Abdullah bin Budail 
menyendiri dalam menukil riwayat itu dari Amr bin Dinar, dan 
riwayat mereka yang menyebutkan “satu hari” tergolong syadz 
(menyalahi yang umum). Dalam riwayat Sulaiman bin Bilal setelah 
beberapa bab disebutkan, AJ S4 (Beliau i'tikaf satu malam). 
Maka, hal ini menunjukkan bahwa Umar tidak melakukannya 
melebihi apa yang telah dinadzarkan, dan tidak disyaratkan puasa 
dalam i'tikaf. 

pdl Jml H (di Masjidil Haram). Amr bin Dinar 
menambahkan dalam riwayatnya, AI Us (Di samping Ka'bah) 
setelah beberapa bab Imam Bukhari menyebutkan kembali hadits ini 
di bawah bab “Orang yang Berpendapat Tidak Ada Keharusan bagi 
Orang yang i'tikaf untuk Berpuasa”. Judul bab di atas berkonsekuensi 
bagi masalah kedua, karena apabila i'tikaf boleh dikerjakan pada 


malam hari tanpa menyertakan siangnya, maka konsekuensinya i'tikaf 
tetap sah jika dilakukan tanpa puasa, tetapi tidak demikian sebaliknya. 
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Pendapat yang mensyaratkan puasa saat i'tikaf dikemukakan 
oleh Ibnu Umar dan Ibnu Abbas, sebagaimana diriwayatkan oleh 
Abdurrazzag dari keduanya melalui sanad yang shahih. Lalu dari 
Aisyah dinukil pendapat serupa dan inilah yang menjadi pendapat 
Imam Malik, Al Auzai'i serta para ulama madzhab Hanafi. Adapun 
dari Imam Ahmad dan Ishag terjadi perbedaan riwayat. Iyadh 
berhujjah bahwa Nabi SAW tidak pernah i'tikaf melainkan dalam 
keadaan puasa. Akan tetapi pernyataan ini perlu diteliti kembali, 
karena pada bab sesudahnya akan disebutkan bahwa beliau i'tikaf 
pada bulan Syawal. Sementara sebagian ulama madzhab Maliki 
berhujjah bahwa Allah telah menyebutkan i i'tikaf setelah puasa. Allah 
berfirman, & as & aa Pig Aa Y3 A1) S akal! | AB (Kemudian 
sempurnakanlah puasa hingga malam, dan janganlah kalian 
bercumbu dengan mereka dan kalian sedang i'tikaf). Akan tetapi 
argumentasi ini dibantah bahwa dalam ayat tersebut tidak ada 
keterangan yang menunjukkan bahwa keduanya merupakan dua hal 
yang tidak dapat dipisahkan, karena bila demikian, niscaya tidak ada 
Ptikaf selain dengan berpuasa dan tidak ada puasa selain dengan 
beri'tikaf, padahal tidak ada seorang pun di antara ulama yang 
berpendapat seperti ini. 


Pada hadits ini terdapat bantahan bagi mereka yang berpendapat 
bahwa batas minimal i'tikaf adalah sepuluh hari atau lebih dari satu 
hari. Hal itu telah diterangkan pada bagian awal pembahasan tentang 
Ytikaf. 


6. Vtikaf bagi Wanita 


Te Le 0 TE GS Pa UN 3 Kb 
AS LA SG Utan Ih AI AB OS 


Pend 


2538 ska D3 af Bae Kain HE AN JA lah 
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4 -a 36i 


CB pl ak apa yha LA AT) UB ses as 
Is 26 3 G3 CAN ca ph ale wo Le 


FE D5 BE BB Ya ON 2) Sara de MN de Pa 
Jap Ka 


2033. Dari Amrah, dari Aisyah RA, dia berkata, “Nabi SAW 
melakukan i'tikaf pada sepuluh yang terakhir bulan Ramadhan. Lalu 
aku membuatkan kemah untuknya, maka beliau shalat Subuh 
kemudian memasukinya.” Hafshah minta izin kepada Aisyah untuk 
mendirikan satu kemah dan Aisyah mengizinkannya, maka ia pun 
mendirikan satu kemah. Ketika hal itu dilihat oleh Zainab binti Jahsy, 
maka ja mendirikan kemah yang lain. Ketika pagi hari, Nabi SAW 
melihat beberapa kemah, maka beliau bertanya, “Apakah ini?” Lalu 
dikabarkan kepada beliau. Nabi SAW bersabda, “Apakah kebaikan 
yang kalian duga tentang mereka?” Lalu beliau meninggalkan i'tikaf 
pada bulan itu, dan beliau melakukan i'tikaf sepuluh hari di bulan 
Syawal. 


—. 


Keterangan Hadits: 

(Bab i'tikaf bagi wanita). Maksudnya, apa hukum i'tikaf bagi 
wanita. Imam Syafi'i tidak menyukai secara mutlak wanita melakukan 
i'tikaf di masjid yang dipakai untuk shalat berjamaah. Dia berhujjah 
dengan hadits di bab ini yang menerangkan bahwa wanita dianjurkan 
untuk melakukan i'tikaf di masjid rumahnya, karena apabila dia 
melakukannya di masjid jami', maka akan terlihat oleh banyak orang. 


Ibnu Abdil Barr berkata, “Kalau bukan karena Ibnu Uyainah 
memberi tambahan pada hadits —yakni hadits di bab ini— bahwa 
para istri Nabi SAW meminta izin untuk i'tikaf, niscaya aku akan 
memastikan bahwa i'tikaf wanita di masjid jami' tidak 
diperbolehkan.” Adapun ulama madzhab Hanafi mengatakan bahwa 
i'tikaf wanita dianggap sah apabila dikerjakan di masjid rumahnya. 
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Sementara dalam salah satu pendapat madzhab mereka membolehkan 
wanita untuk melakukan i'tikaf di masjid bersama suaminya, dan ini 
ja pendapat Imam Ahmad. 


Sma kas (Beliau shalat Subuh kemudian 
ea Dalam riwayat Ibnu Fudhail dari Yahya bin Sa'id pada 
bab “T'tikaf di Bulan Syawal” disebutkan, 5 Oka) 1G d US) og 
J3 sig pw (Beliau biasa i'tikaf pada setiap Ramadhan. Apabila 
telah shalat Subuh, beliau masuk). Keterangan ini dijadikan dalil 
bahwa permulaan i'tikaf adalah dari awal waktu siang. 

& w as of Le kake (Hafshah minta izin kepada 
Aisyah untuk mendirikan kemah). Dalam riwayat Al Auza'i 
disebutkan, “Hd ost of Ke iaip aib ad 038 Le EA) 


(Aisyah minta izin kepada kelisn (Nabi SA wj dam beliau 
mengizinkannya, dan Hafshah meminta izin kepada Aisyah dan dia 
mengizinkannya, maka ia pun melakukannya). Kemudian dalam 
riwayat Fudhail disebutkan, 3 aa ad 038 USS of Le atau 


13 5 Lia Lai ke Cena (Wisyah minta izin untuk i'tikaf dan beliau 


Menhan nak ia mendirikan kemah. Hal itu didengar oleh 
Hafshah, maka ia pun mendirikan kemah). Pada riwayat Amr bin 
Harits ditambahkan, 48 YSa3 (Untuk i'tikaf bersama beliau). 


Riwayat ini mengindikasikan bahwa Hafshah melakukan hal itu tanpa 
izin, tetapi riwayat Ibnu Oyaah ,yang dinukil oleh An-Nasa'i 
menyebutkan, Yi) 038 kai Sai 3 5 (Kemudian Hafshah minta izin 


kepada beliau, Tati beliau mengizinkannya). Namun dari riwayat 
Hammad dan Al Auza'i diketahui bahwa izin tersebut melalui lisan 
Aisyah. 

Ae po ih 20 35 lt Gb (ketika Zainab binti Jahsy 
melihatnya, maka ia mendirikan kemah yang lain). Dalam riwayat 
Ibnu Fudhail disebutkan, «& F3 is pad 3) la Seng 4 (Zainab 
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mendengarkannya, maka ia mendirikan kemah yang lain). Sedangkan 
dalam riwayat Amr bin Al Harits disebutkan, yeee C2 4) si La 
15 P3 st mi TSS, (Ketika hal itu dilihat oleh Zainab, maka dia 
mendirikan (kemah) bersama mereka, dan ia adalah seorang wanita 
pencemburu). Aku tidak menemukan pada satupun di antara jalur 
periwayatan hadits itu bahwa Zainab meminta izin, seakan-akan ini 
salah satu penyebab mengapa Rasulullah SAW mengingkari 
perbuatan mereka, seperti yang akan disebutkan. 

R3 si aa ale Ie AD gemei WB (ketika pagi hari, Nabi 
SAW melihat kemah-kemah). Dalam riwayat Imam Malik berikutnya 
disebutkan, Le | 3 USig of si sa dKA S Bal Gb (Ketika 


beliau menuju tempat yang akan toa beri 'tikaf, ternyata ada 
kemah-kemah). Sementara dalam riwayat Ibnu Fudhail disebutkan, va 


si Pagi rai sig ca Dyah! (Ketika selesai mengerjakan shalat 
Subuh, beliau melihat empat kemah). Yakni, satu kemah untuk beliau 
dan tiga kemah untuk ketiga istri beliau. Lalu dalam riwayat Al Auza'i 
disebutkan, 4g sa! HW dl Sal laa 15) pelag 4 EA do Al Sip) 08 

ae usa 4 (Apabila Rasulullah SAW selesai shalat, maka beliau 
kembali ke kemah yang didirikan untuknya guna melakukan i'tikaf di 
dalamnya). Dalam riwayat Abu Muawiyah yang dinukil oleh Imam 
Muslim dan Abu Daud disebutkan, W'p£ 35 &W ras kelau 3 Dab 


Y pe Yileu Ae 9 as Ai de Pia 93! Ha (Zainab memerintahkan 
kemahnya didirikan lalu didirikan. Kemudian para istri Nabi SAW 
yang lain juga memerintahkan kemahnya didirikan, lalu didirikan). 
Riwayat ini berindikasi bahwa istri Nabi SAW secara umum 
melakukan perbuatan itu, akan tetapi sesungguhnya tidak demikian. 
Bahkan, lafazh “Para istri Nabi SAW” telah ditafsirkan dalam riwayat 
lain bahwa mereka adalah Aisyah, Hafshah dan Zainab. Hal itu 
diperjelas oleh perkataan pada riwayat ini “empat kemah”, dan dalam 
riwayat Ibnu Uyainah yang dikutip oleh An-Nasa'i dengan lafazh, Ya 
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Dona Te Pe Let eh anta PN Ng meh asa 03 re “5 : 
3 Kak KESA NPU Soda Cyad 2 JW ca dng ya TAN eko (Ketika 
selesai shalat Subuh, ternyata beliau melihat empat kemah, beliau 


bertanya, “Untuk siapakah kemah-kemah ini?” Mereka menjawab, 
“Untuk Aisyah, Hafshah dan Zainab.”). 

GKEy 53 (beliau meninggalkan i'tikaf). Dalam riwayat Abu 
Muawiyah disebutkan, Pa Sbu mi (Beliau memerintahkan 
kemahnya dirubuhkan). Seakan-akan Nabi SAW khawatir jika 
motivasi mereka melakukan hal itu adalah karena sikap berbangga diri 
dan berlomba-lomba yang lahir dari rasa cemburu dan keinginan 
untuk dekat dengan beliau, sehingga i'tikaf yang dilakukannya telah 
menyimpang dari maksud yang sebenarnya. Atau, ketika beliau 
memberi izin kepada Aisyah dan Hafshah tidak beresiko tinggi 
dibandingkan dengan kedatangan seluruh istri beliau di masjid 
sehingga masjid menjadi sempit bagi orang-orang yang hendak shalat. 
Atau, apabila para istri Nabi berkumpul di samping beliau, maka 
keadaannya akan sama seperti ketika berada di rumahnya, mungkin 
saja mereka akan menyibukkan Nabi dari menyepi yang menjadi 
maksud ibadah, sehingga hilanglah makna i'tikaf yang dimaksud. 


IMB y Kp3 ORA BKN WM OSEN YA (beliau 
meninggalkan i'tikaf pada bulan itu kemudian melakukan i'tikaf pada 
sepuluh hari di bulan Syawal). Dalam riwayat Al Auza'i disebutkan, 
KS Ud H3 (Beliau kembali dan tidak i 'tikaf). Lalu dalam 
riwayat Ibnu Fudhail disebutkan, #1 $ USS Fx Utan) d USG 
dia up aah (Beliau tidak i'tikaf pada bulan Ramadhan hingga beliau 
i'tikaf pada sepuluh yang terakhir di bulan Syawal). Sementara dalam 
riwayat Abu Muawiyah disebutkan, (4 IS Ola) JUS) A5 

Jab Sa JI! Hall (Beliau tidak iW'tikaf di bulan Ramadhan hingga 
beliau i'tikaf pada sepuluh yang pertama bulan Syawal). Riwayat ini 
mungkin dipadukan dengan riwayat Ibnu Fudhail, yakni maksud 
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perkataan “sepuluh yang terakhir bulan Syawa?”, yakni akhir dari 
Ytikaf beliau SAW. 


Al Ismaili mengatakan bahwa pada hadits ini terdapat dalil 
tentang bolehnya melakukan i'tikaf tanpa berpuasa, sebab awal bulan 
Syawal adalah hari raya Fitri yang diharamkan untuk berpuasa pada 
hari itu. Ulama selainnya berkata, “Ytikaf beliau di bulan Syawal 
merupakan dalil bahwa amalan-amalan sunah yang menjadi 
kebiasaan, jika luput dan tidak sempat dilaksanakan, maka disukai 
untuk diganti.” Adapun ulama madzhab Maliki menjadikannya 
sebagai dalil tentang wajibnya mengganti suatu amalan bagi yang 
telah memulainya lalu membatalkannya. Akan tetapi, tidak ada 
indikasi ke arah itu menurut keterangan yang akan disebutkan. 


Ibnu Mundzir dan selainnya berkata, “Pada hadits disebutkan 
bahwa wanita tidak melakukan i'tikaf hingga ia minta izin kepada 
suaminya, dan apabila ia i'tikaf tanpa izin suami, maka sang suami 
boleh mengeluarkannya dari i'tikaf. Namun, apabila ia telah 
mengizinkan, maka ia boleh menarik kembali izin tersebut dan 
melarang istrinya untuk melakukan i'tikaf.” Sementara dari ulama 
madzhab Azh-Zhahiri dinukil pendapat bahwa apabila wanita itu 
diizinkan oleh suaminya, lalu sang suami melarangnya, maka 
suaminya dianggap berdosa dan sang istri boleh tidak menaati 
larangan suaminya. Namun, dari Imam Malik dikatakan bahwa suami 
tidak berhak melarangnya, dan hadits ini merupakan hujjah yang 
mematahkan argumentasi mereka. 


Pelajaran yang dapat diambil 


1.  Bolehnya mendirikan kemah di masjid, dan yang lebih utama 
bagi wanita adalah tidak melakukan i'tikaf di masjid. 


2. Boleh keluar dari i'tikaf, dan i'tikaf tidak menjadi wajib apabila 
seseorang meniatkannya atau telah melakukannya. Begitu juga 
seluruh amalan sunah yang lain. 
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3. Awal waktu seseorang memulai i'tikaf adalah setelah shalat 
Subuh, dan ini merupakan pendapat Al Auza'i, Al-Laits dan 
Ats-Tsauri. Sementara Imam yang empat dan segolongan ulama 
berkata, “Seseorang mulai masuk dalam i'tikaf menjelang 
matahari terbenam.” Adapun hadits di atas ditakwilkan bahwa 
beliau SAW mulai i'tikaf dari awal malam. Hanya saja setelah 
shalat Subuh, beliau hendak menyendiri di tempat yang telah 
disiapkan untuknya. Akan tetapi jawaban ini menjadi masalah 
bagi mereka yang melarang keluar dari suatu ibadah apabila 
telah dikerjakan. Lalu mereka menjawab bahwa sesungguhnya 
Nabi SAW belum memulai, bahkan beliau hanya berniat 
kemudian timbul penghalang, maka beliau meninggalkannya. 
Atas dasar ini, maka harus dipilih salah satu dari dua hal: 
apabila dikatakan Nabi telah memulai i'tikaf, maka hal ini 
menunjukkan bolehnya keluar dari i'tikaf, dan apabila dikatakan 
Nabi SAW belum memulai, maka hal ini menunjukkan bahwa 
awal waktu i'tikaf adalah setelah shalat Subuh. 


4. Masjid merupakan syarat untuk melakukan i'tikaf, sebab kaum 
wanita disyariatkan menutup diri di rumah-rumah. Apabila 
masjid bukan syarat i'tikaf, niscaya tidak akan ada pemberian 
izin dan pelarangan, dan mereka cukup i'tikaf di masjid rumah- 
rumah. Ibrahim bin Aliyah berkata, “Perkataan “Apakah 
kebaikan yang mereka inginkan” memberi asumsi bahwa wanita 
tidak boleh melakukan i'tikaf di masjid, karena secara implisit 
kalimat itu menyatakan bahwa perbuatan tersebut bukanlah 
suatu kebaikan.” Akan tetapi, apa yang dia katakan tidak jelas. 


5. Buruknya sikap cemburu yang lahir dari rasa dengki yang dapat 
mengakibatkan seseorang meninggalkan perbuatan yang lebih 
utama. 


6. Meninggalkan perbuatan yang lebih utama untuk suatu 
kemaslahatan. 
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7. Barangsiapa khawatir akan adanya unsur riya (pamer) dalam 
perbuatannya, maka ia boleh meninggalkan dan 
memutuskannya. 


8.  Ytikaf tidak langsung menjadi wajib karena niat. Adapun 
perbuatan beliau mengganti i'tikaf yang ditinggalkannya adalah 
dalam konteks istihbab (disukai), sebab beliau SAW apabila 
mengerjakan suatu amalan, maka akan senantiasa dilakukannya. 
Oleh sebab itu, tidak dinukil keterangan bahwa para istri beliau 
turut i'tikaf di bulan Syawal. 


9. Apabila wanita i'tikaf di masjid, maka dianjurkan mendirikan 
apa yang dapat menutupi dirinya, dan disyaratkan 
keberadaannya di masjid tidak mempersempit orang-orang yang 
shalat. 


10. Penjelasan tentang kedudukan Aisyah RA, dimana Hafshah 
meminta izin kepada Nabi melaluinya. Ada pula kemungkinan 
karena Rasulullah SAW saat itu berada di rumah Aisyah. 


7. Kemah-kemah di Masjid 


2 2. 0. 
Do Ja AN RA eh BAR AND AR eh ing 
al 3 Sa ne A5 Hasi ea Keren ol gi aa Ie 


. 
. bata 


Ih Ja Sing 23 3 2 He aa Lai 1S aer 
IG Ip ab UKS Pn US Hb Ora da 


2034. Dari Amrah binti Abdurrahman, dari Aisyah RA, 
bahwasanya Nabi SAW hendak i'tikaf. Ketika beliau menuju tempat 
dimana beliau hendak i'tikaf, ternyata terdapat beberapa kemah 
(yaitu), kemah Aisyah, kemah Hafshah dan kemah Zainab. Beliau 
bersabda, “Apakah kebaikan yang kalian duga atas mereka?” Lalu 


3 ea 
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beliau pulang dan tidak i'tikaf, hingga kemudian beliau i'tikaf pada 
sepuluh hari di bulan Syawal. 


Keterangan Hadits: 


(Bab kemah-kemah di masjid). Dalam bab ini disebutkan hadits 
pada bab sebelumnya secara ringkas dari jalur Malik, dari Yahya bin 
Sa'id: dan dalam kebanyakan riwayat dari Amrah, dari Aisyah. Lalu 
kalimat “dari Aisyah” tidak tercantum dalam riwayat An-Nasafi serta 
Al Kasymihani, demikian pula dalam seluruh kitab Al Muwatha at. 


Abu Nw'aim dalam kitabnya Al Mustakhraj meriwayatkan 
melalui jalur Abdullah bin Yusuf (guru Imam Bukhari pada riwayat 
ini) melalui jalur mursal, dan dia menegaskan bahwa Imam Bukhari 
telah meriwayatkannya dari Abdullah bin Yusuf dengan sanad yang 
maushul. 


Imam At-Tirmidzi berkata, “Telah diriwayatkan oleh Malik dan 
sejumlah perawi lainnya dari Yahya melalui jalur mursal.” 


Ad-Daruguthni berkata, “Abdul Wahhab Ats-Tsagafi turut 
mendukung Imam Malik dalam menukil riwayat tersebut secara 
mursal, tetapi Ilyas meriwayatkan dari Yahya dengan sanad yang 
maushul.” Al Ismaili berkata, “Perbedaan seperti pada jalur 
periwayatan Imam Malik (yakni apakah riwayat itu mursal atau 
maushul) telah dinukil pula oleh Anas bin Iyadh dan Hammad bin 
Zaid.” Kemudian Abu Nw'aim di kitab Al Mustakhraj meriwayatkan 
melalui jalur Abdullah bin Nafi” dari Malik dengan sanad yang 
maushul. Dengan demikian kita telah mendapatkan riwayat tersebut 
dinukil melalui sanad yang maushul oleh sejumlah perawi. 
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8. Apakah Orang yang Sedang Y'tikaf Keluar untuk 
Keperluannya ke Pintu Masjid? 


- Do. 


“3. sg 4, - - o- 3038 La EL 2 N- 9 
Iino Ol US AN ooh rd 3 Se AL IE AI 5 
8, Y 01 an Tana LE oa £ ot. A, 8, 8 D0. 
o -£ ra 2 Gila & 23 6 0. 320 21 PN, or. A 
Pai AI al » KENA & SN » 0y 9 Hg dala PN) 


die AN Ko A3 LAB LSG SA Gile LAS Olah 
u (a03 »? Sa Ina - AN aa ana Ta AL SA Pai 
Tea Ml Ket am DG EN PGA aa da 
2... PP ye Ke - , 5 -, 9... 5 v $ Ka "3 
Its Win AE AN ale Al Syay IE alis JUAN ya OX) 
4. ts, 2 -a PL 3 Ah ag (Ora "4 2 Tara Tu 
CL Kino GA Val US) JP ilang Me OM eko Al Lagi 
A Da Can TS - TA pa Co - - Mg A3 N -. - 
II io LI degle 53 Ii png GA dah YG 
3 - 2 - & “To - 0 1 - ap . on & Ag or 
Ol Kanit lh ea ala OLASYI Ga dls OWaSI Of ialah ale 

: 3 : 4 Nari Maen 


2035. Dari Az-Zuhri: ia berkata: Ali bin Al Husain RA telah 
mengabarkan kepadaku bahwasanya Shafiyah (istri Nabi SAW) 
mengabarkan kepadanya, ia pernah datang kepada Rasulullah SAW 
untuk mengunjunginya saat beliau i'tikaf di masjid pada sepuluh yang 
terakhir dari bulan Ramadhan. Ia berbicara di sisi beliau, sesaat 
kemudian berdiri untuk kembali. Nabi SAW berdiri bersamanya untuk 
mengantarnya pulang, hingga ketika sampai di pintu masjid di sisi 
pintu Ummu Salamah, tiba-tiba dua laki-laki dari kalangan Anshar 
lewat seraya memberi salam kepada Rasulullah SAW. Lalu Nabi 
bersabda pada keduanya, “Hendaklah kalian berjalan sebagaimana 
biasa, sesungguhnya ia adalah Shafiyah binti Huyay”. Keduanya 
berkata, “Subhanallah (Maha Suci Allah), wahai Rasulullah!” Hal itu 
terasa besar bagi keduanya. Nabi SAW bersabda, “Sesungguhnya 
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syetan sampai pada anak keturunan Adam hingga tempat yang 
dicapai oleh darah. Sesungguhnya aku khawatir syetan 
mencampakkan sesuatu pada hati kalian.” 


Keterangan hadits: 


(Bab apakah orang yang sedang i'tikaf keluar untuk 
keperluannya ke pintu masjid). Imam Bukhari menyebutkan judul bab 
ini dalam bentuk pertanyaan karena adanya berbagai kemungkinan 
dalam persoalan yang ada di dalamnya. Akan tetapi, pembatasan 
dengan “pintu masjid” menempatkan persoalan pada posisi yang tidak 
diperselisihkan lagi, sehingga tidak perlu ragu dalam menetapkan 
hukumnya. Hanya saja yang menjadi perbedaan pendapat adalah 
menyibukkan diri di dalam masjid dengan aktivitas selain ibadah. 

pen Ang ale S1 So Ban Kilo ui (bahwasanya Shafiyah 
listri Nabi SAW) mengabarkan kepadanya). Dalam riwayat Ibnu 
Hibban yang dinukil oleh Abdurrahman bin Ishag dari Az-Zuhri, dari 
Ali bin Al Husain dikatakan, “Shafiyah telah menceritakan kepadaku 
.. Dia adalah Syafiyah binti Huyay bin Akhthab. Bapaknya 
pemimpin Khaibar, dan Shafiyah biasa dipanggil Ummu Yahya. 
Berita pernikahannya dengan Nabi SAW akan disebutkan pada 
pembahasan tentang peperangan. 


Penegasan Ali bin Al Husain bahwa Shafiyah telah 
menceritakan kepadanya merupakan bantahan bagi yang berpendapat 
bahwa Shafiyah wafat pada tahun 33 H atau sebelum itu, karena Ali 
dilahirkan pada tahun 40-an. Maka, pendapat yang benar beliau wafat 
pada tahun 50-an atau setelah itu. Adapun Ali bin Al Husain masih 
kecil ketika mendengar hadits dari Shafiyah. Lalu terjadi perbedaan 
pendapat tentang sanad hadits ini (yakni apakah sanad-nya maushul) 
di antara para perawi yang menukil dari Az-Zuhri, dan hal ini akan 
diterangkan pada pembahasan tentang hukum-hukum. Adapun Imam 
Bukhari berpedoman pada jalur periwayatan yang maushul tanpa 
menempatkan jalur periwayatan yang mursal. 
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Pera Gaji Ang ala dn Ko dit Ipa) S De Wi (bahwasanya 
ia datang mengunjungi Rasulullah SAW saat beliau i'tikaf). Dalam 
riwayat Ma'mar pada pembahasan tentang sifat iblis disebutkan, 

VI 833! «0 (Aku mendatangi beliau untuk mengunjunginya di 
malam hari). Sedangkan dalam riwayat Hisyam bin Yusuf dari 
Ma'mar, dari Az-Zuhri disebutkan, Jml! (D ehay AE A1 eko cai os 
La Opal He dai Y tali IE) (PP KY) 35) (Suatu ketika Nabi 
SAW berada di masjid dan di sisi beliau ada para istri beliau, lalu 
mereka kembali. Nabi SAW bersabda kepada Shafiyah, “Janganlah 
terburu-buru hingga aku berangkat bersamamu”). 


Ada kemungkinan sebab Nabi SAW mengkhususkan Shafiyah 
dengan perlakukan ini, adalah karena Shafiyah datang lebih akhir 
dibanding yang lainnya, maka Nabi SAW menahannya agar ia 
memperoleh waktu yang sama dengan yang lainnya untuk duduk di 
sisi beliau SAW. Atau ada kemungkinan letak rumah para istri Nabi 
SAW yang lain lebih dekat dibandingkan rumah Shafiyah, maka 
beliau mengkhawatirkan keadaannya. Ada kemungkinan pula Nabi 
SAW sedang sibuk, sehingga beliau memerintahkan Shafiyah untuk 
menunggu sejenak agar beliau dapat mengantarkannya. 


Abdurrazzag meriwayatkan melalui jalur Marwan bin Sa'id bin 
Al Mu'alla, 8 SI EU beb! DUA OS play ANE Ad eko ca Oi 
MEI WEI Mia Cah El dl Si saia JW 3 ) (bahwasanya 
Nabi SAW biasa i'tikaf di masjid, dan para istri beliau berkumpul di 
sisinya, kemudian mereka pun bubar. Maka Nabi SAW bersabda 
kenada Shafiyah. “Aku akan mengantarmu ke rumahmu.” Lalu Nabi 
SAW berjalan bersamanya hingga memasukkannya ke rumahnya). 


Dalam riwayat Hisvam disebutkan, “Rumah Shafiyah adalah di 
Dar Usamah”. Dalam riwayat Abdurrazzag dari Ma'mar diberi 
mmbahan. “Adapun tempat tinggalnya (Shafiyah) di Dar Usamah bin 
Zas3 . Yakni. wisma yang di kemudian hari menjadi milik Usamah 
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bin Zaid, sebab pada masa itu Usamah memiliki wisma tersendiri 
dimana Shafiyah tinggal di sana. Adapun rumah para istri Nabi SAW 
berada di sekitar pintu-pintu masjid, maka dari sini tampak kebenaran 
judul bab yang diketengahkan oleh Imam Bukhari. 


Taha ai Pu xs nadi DG Hk 15! & (hingga ketika sampai 
pintu masjid di Sampine pintu Ummu Salamah). Dalam riwayat Abu 
Atig disebutkan, Laku Ai Ka ss sa (di samping tempat tinggal 
Ummu Salamah). Kalimat ini dimaksudkan untuk menjelaskan tempat 


dimana beliau bertemu dengan dua orang laki-laki ketika hendak 
mendatangi rumah Shafiyah. 


sea Cc OYr3 “3 (dua orang laki-laki dari kalangan Anshar 
lewat). Aku tidak menemukan nama kedua orang ini pada kitab-kitab 
hadits, hanya saja Ibnu Al Athar dalam kitab Syarh Al Umdah 


mengklaim bahwa keduanya adalah Usaid bin Hudhair dan Abbad bin 
Bisyr, tetapi dia tidak menyebutkan dasar pernyataannya. 


Dalam riwayat Sufyan yang akan disebutkan setelah tiga bab 
dikatakan, 3US9I Ha Je) 8 raib (Maka seorang laki-laki dari kalangan 
Anshar melihat beliau). Menurut Ibnu At-Tin, riwayat ini salah. Dia 
mengatakan, “Ada kemungkinan kejadian tersebut lebih dari sekali.” 


Saya (Ibnu Hajar) katakan bahwa menurut kaidah dasar suatu 
peristiwa tidaklah berlangsung lebih dari sekali, bahkan riwayat di 
atas mungkin dipahami bahwa salah satu dari keduanya mengikuti 
yang lainnya, atau salah satunya diajak langsung berkomunikasi. 
Kemungkinan lain dikatakan bahwa Imam Az-Zuhri ragu mengenai 
hal itu, maka suatu ketika dia mengatakan “seorang laki-laki” dan 
pada kali yang lain dia mengatakan “dua orang laki-laki”. 


Sa'id bin Manshur meriwayatkan dari Husyaim, dari Az-Zuhri, 
Over) 3 Je, 4 (Beliau ditemui oleh seorang atau dua orang laki- 


laki). Yakni, dengan disertai keraguan. Namun, Imam Muslim 
meriwayatkan melalui jalur lain dari hadits Anas dengan menyebutkan 
“seorang laki-laki”. Sebagaimana yang telah kami kemukakan bahwa 
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salah satunya mengikuti yang lain. Oleh karena itu, apabila hanya 
disebutkan “satu orang”, maka yang dimaksud adalah asalnya. 
Sedangkan apabila disebutkan “dua orang”, maka yang dimaksud 
adalah gambarannya. 


Ag ae Ai de “1 J pa talas (keduanya memberi salam 
kepada Rasulullah SAW). Dalam riwayat Ma'mar disebutkan, S aa 
Yee 2 Ang Pi Ke AD (Keduanya melihat kepada Nabi SAW 
kemudian keduanya bertali Dalam riwayat Ibnu Abi Atig 
disebutkan, S (Kemudian keduanya membelakanginya). 
Sementara dalam riwayat Ma'mar disebutkan, as & Ke Aa ut, Ul 
Gaal Ag (Ketika keduanya melihat Nabi SAW, maka keduanya pun 
mempercepat langkah mereka). Dalam riwayat Abdurrahman bin 
Ishag dari Az-Zuhri yang dikutip oleh Ibnu Hibban disebutkan, tx 
Wr Watu 8tT, (Ketika keduanya melihat beliau, maka keduanya 


merasa malu lalu kembali). Riwayat ini menerangkan alasan mengapa 
keduanya kembali. Seakan-akan apabila mereka terus berjalan 
memenuhi tujuan mereka, maka Nabi SAW tidak akan 
mengembalikan keduanya. Bahkan ketika beliau melihat bahwa 
keduanya bergerak balik, maka beliau mengembalikan keduanya pada 
maksud awal. 


KS 5 PP (tetap sebagaimana biasa). Yakni, tetaplah 
sebagaimana kalian berjalan secara normal karena di sini tidak ada 
sesuatu yang kalian tidak suka melihatnya. Dengan demikian, pada 
kalimat itu terdapat kata yang tidak disebutkan, dimana secara lengkap 
kalimat tersebut adalah, tetaplah berjalan sebagaimana keadaan kalian 
berdua. Dalam riwayat Ma'mar disebutkan, 44£ & ee AD Lagi Ji 
dk Ang (Nabi SAW berkata pada keduanya, “Kemarilah kalian 
berdua.”). Ad-Dawudi berkata, “Maksudnya adalah “Berhentilah 


kalian.” Akan tetapi perkataan Ad-Dawudi diingkari oleh Ibnu At- 
Tin bahwa ia telah mengeluarkan hadits itu dari makna dasarnya tanpa 
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dalil. Sementara dalam riwayat Sufyan disebutkan, Jd 863 Sad at) 
Iki (Ketika Nabi SAW melihat laki-laki tersebut, maka beliau 
memanggilnya seraya mengatakan “Kemarilah”.). | 
bgs LS) AN Iga) G AL Our NW (keduanya berkata, 
“Subhanallah (Maha Suci Allah)”, dan hal itu terasa besar bagi 
keduanya). An-Nasa'i menambahkan melalui jalur Bisyr bin Syu'aib 
dari bapaknya, “Terasa besar bagi keduanya akan hal itu”. Dalam 
riwayat Ibnu Musafir yang akan disebutkan pada pembahasan tentang 
Al Khumus (1/5 bagian harta rampasan perang) juga disebutkan seperti 
itu. Demikian pula Al Ismaili meriwayatkan melalui jalur lain dari 
Abu Al Yaman (guru Imam Bukhari dalam riwayat ini). Lalu dalam 
riwayat Ibnu Abi Atig yang diriwayatkan Imam Bukhari dalam 
pembahasan tentang adab disebutkan, Ju LV Legls FS (Terasa besar 


bagi keduanya apa yang beliau katakan). Imam Bukhari 
meriwayatkan pula melalui jalur Abdul A'la dari Ma'mar, D3 5 
Lage (Maka hal itu terasa besar atas keduanya). Kemudian dalam 
riwayat Husyaim disebutkan, ': Yah as Ya Al Jiya) G JW (Wahai 
Rasulullah! Kami tidak menduga tewang Gram kecuali kebaikan). 
wi ata OLI an ai Otasa o (Sesungguhnya syetan sampai 
kepada anak keturunan Adam hingga tempat yang dicapai oleh 


darah). Demikian yang terdapat dalam riwayat Ibnu Musafir dan Ibnu 
Abi Atig. Sementara dalam riwayat Ma'mar disebutkan, 1 & fu 


2 Span OS (Berjalan dalam tubuh manusia pada tempat 


mengalirnya darah). Hal serupa diriwayatkan oleh Ibnu Majah 
melalui jalur Utsman bin Umar At-Taimi dari Az-Zuhri. Abdul A'la 
menambahkan bahwa beliau bersabda, AT PA 5 SE oi tan s! 


& Pi (Sesungguhnya aku takut kalian berdua menduga yang bukan- 


bukan, sesungguhnya syetan berjalan... dan seterusnya). Dalam 
riwayat Abdurrahman bin Ishag disebutkan, os V3 Of ria KS Ja u 
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MAIN Ipa POT yi Up LP OlbllI Oi Sale LSI) d5 (Tidaklah aku 
mengatakan hal ini kepada kalian bahwa kalian berprasangka buruk, 


akan tetapi aku telah mengetahui bahwa syetan berjalan dalam tubuh 
anak cucu Adam di tempat mengalirnya darah). 


LS S Sai of aa s3 (dan sesungguhnya aku khawatir 
bila dicampakkan dalam hati kalian berdua). Demikian tercantum 
“dalam riwayat Ibnu Musafir, sedangkan dalam riwayat Ma'mar 
disebutkan, &5 Je Y Wo (Hal buruk atau beliau mengatakan 
sesuatu). Dalam riwayat Imam Muslim, Abu Daud dan Ahmad dari 
hadits Ma'”mar disebutkan dengan lafazh, "55 (kejahatan) sebagai 


ganti dari kata karya (keburukan). Sedangkan dalam riwayat Husyaim 
disebutkan, K4 LXIE Jay Of Lie &! (Sesungguhnya aku khawatir ia 
memasukkan sesuatu pada kalian). 


Kesimpulan dari riwayat-riwayat ini adalah bahwa Nabi SAW 
tidak menisbatkan keduanya berprasangka buruk atas dirinya, karena 
beliau yakin akan ketulusan iman mereka berdua. Akan tetapi, beliau 
khawatir bila syetan membisikkan sesuatu ke dalam hati keduanya. 
Karena mereka tidak ma'shum (terpelihara), maka mungkin hal ini 
akan menjerumuskan keduanya dalam kebinasaan. Oleh karena itu, 
beliau segera memberitahukan keadaan yang sebenarnya demi 
menutup jalan menuju kebinasaan serta memberi pelajaran bagi orang- 
orang jika mengalami hal yang serupa, seperti yang dikatakan oleh 
Imam Syafi'i. 


Al Hakim meriwayatkan bahwa Imam Syafi'i berada di majelis 
Ibnu Uyainah lalu dia bertanya kepada Imam Syafi'i mengenai hadits 
ini, maka dia menjawab, “Sesungguhnya Nabi SAW berkata demikian 
pada keduanya, karena beliau khawatir keduanya terjerumus dalam 
kekufuran jika berprasangka buruk terhadap beliau. Oleh karena itu, 
beliau segera memberitahukan keduanya sebelum syetan 
mencampakkan sesuatu ke dalam hati keduanya yang dapat 
menyebabkan kebinasaan.” 
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Saya (Ibnu Hajar) katakan, perkataan ini terkandung dalam jalur 
periwayatan yang telah kami sebutkan. Lalu Al Bazzar melakukan 
kekeliruan dengan menganggap bahwa riwayat tersebut adalah cacat 
dan mustahil terjadi. Akan tetapi, dia tidak dapat mengemukakan 
dasar yang kuat. 


Menurut salah satu pendapat bahwa maksud kata aki (sampai) 
atau & p& (berjalan) adalah sebagaimana makna zhahirnya, dimana 


Allah memberi kemampuan kepada syetan untuk melakukan 
perbuatan tersebut. Sebagian lagi mengatakan bahwa yang dimaksud 
adalah makna majaz (kiasan) karena sikap syetan yang selalu 
menyesatkan manusia. Seakan-akan ia tidak pernah berpisah dengan 
manusia sebagaimana halnya darah. Maka, keduanya memiliki 
kesamaan dalam hal keterkaitan yang erat dengan manusia dan tidak 
pernah berpisah. 


Pelajaran yang dapat diambil 

1. Orang yang i'tikaf boleh menyibukkan diri dengan hal-hal yang 
mubah, seperti mengantar orang yang mengunjunginya, 
berbicara atau yang lainnya. 


2. Orang yang i'tikaf boleh berduaan dengan istrinya. 
3. Wanita boleh mengunjungi orang yang i'tikaf. 


4. Sikap lemah lembut Nabi terhadap umatnya yang selalu 
membimbing mereka terhadap hal-hal yang dapat menolak dosa. 


5.  Membentengi diri dari prasangka buruk serta memelihara diri 
dari tipu muslihat syetan. Ibnu Dagig Al Id berkata, “Perbuatan 
demikian sangat ditekankan bagi para ulama serta orang-orang 
yang menjadi panutan. Mereka tidak boleh mengerjakan 
perbuatan yang dapat menimbulkan prasangka buruk atas 
mereka meskipun sebenarnya mereka memiliki legitimasi dalam 
'hal itu, karena yang demikian itu bisa menghalangi untuk 
mengambil manfaat ilmu mereka.” Atas dasar ini, maka 
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sebagian ulama berpendapat bahwa para hakim harus 
menjelaskan dasar pengambilan keputusan bagi terpidana jika 
hal itu kurang jelas demi menghindari prasangka buruk atas 
dirinya. Dari sini menjadi jelas kesalahan mereka yang 
menampakkan perbuatan buruk lalu berdalih hanya sekedar 
eksperimen. 


6.  Menisbatkan rumah-rumah para istri Nabi kepada mereka 
sendiri. 


7. Wanita boleh keluar di malam hari. 


8. Mengucapkan “subhanallah” (Maha Suci Allah) ketika takjub. 
Kalimat ini digunakan dalam hadits untuk mengagungkan 
persoalan serta perkara yang risih bila diucapkan secara 
transparan, seperti pada hadits Ummu Sulaim. 


9. Hadits ini dijadikan dalil bagi pendapat Abu Yusuf yang 
membolehkan orang yang i'tikaf untuk tinggal lebih lama — 
apabila keluar dari tempat i'tikafnya— dari waktu yang 
diperlukan untuk memenuhi kebutuhannya, selama tidak lebih 
dari satu hari. Akan tetapi, tidak ada indikasi dalil ke arah itu, 
sebab tidak ada keterangan bahwa perjalanan dari rumah 
Shafiyah ke masjid membutuhkan waktu yang lebih dari yang 
dibutuhkan. Lalu sebagian ulama membatasi pada perjalanan 
setengah hari, tetapi tidak ada dalam hadits keterangan yang 
menunjukkan hal itu. 


9. Ptikaf dan Keluarnya Nabi SAW pada Pagi Hari ke-20 


#E 2 0 


UI Lara JBS NN ee IE SEN 3 (ge L6 
Hn GA ca UI IE AL A5 Gp ala 


Ga IE KAA AI Si lia dp AN lo AI Syah Cena Ja 
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ni 3 £ . 0 £ 9 Pi Pra - er 23 ae y o . Pan 215 0 
MIN ja Jala IN JAN AL ANE iko AN Siji Ha MAKE 
05 A4 2 y LS NP PE aka Tu 29. ., Teo. PA Ka 
dls Al ap Jay Usa JB Gaia Koemo Larpa 1JU 
0 2G Sa 2 - Ragi “Tora o£ aa aP o- Pa AP 
0 -- Ta - Oni Ea "3 ne 2 S pe tab 2 
P3 ea 2 ana S al) wP P3 SAN Aa 
PPn Pena aa 2 o ot Pa or A "3 , 0. ... HL. NG 
PE er ag Ale DI lo Wi Iyo OS os 


“ - 


Cs Ke Lali JB KEB ML SSP IMAN 


“NN 


AN plan 3 lag la Io A1 ah Sans WN AH, 
LI Si SA 
2036. Dari Ali bin Al Mubarak, dia berkata: Yahya bin Abi 
Katsir telah menceritakan kepada kami, dia berkata: Aku mendengar 
Abu Salamah bin Abdurrahman berkata: Aku bertanya kepada Abu 
Sa'id Al Khudri RA, “Apakah engkau mendengar Rasulullah SAW 
menyebut tentang lailatul gadar?” Dia menjawab, “Benar, kami 
i'tikaf bersama Rasulullah SAW pada sepuluh yang pertengahan dari 
bulan Ramadhan.” Dia melanjutkan, “Kami pun keluar pada pagi hari 
yang ke-20.” Dia berkata, “Maka Rasulullah SAW berkhutbah di 
hadapan kami pada pagi hari ke-20, beliau bersabda, “Sesungguhnya 
diperlihatkan kepadaku lailatul gadar, dan sungguh aku lupa. Carilah 
ia pada sepuluh yang terakhir di malam-malam ganjil, karena 
sesungguhnya aku melihat bahwa diriku sujud di atas air dan lumpur. 
Barangsiapa telah i'tikaf bersama Rasulullah SAW, hendaklah ia 
kembali”. Maka, manusia kembali ke masjid dan kami tidak melihat di 
langit segumpal awan pun. Lalu datang awan kemudian menurunkan 
hujan. Igamat untuk shalat pun dilakukan, maka Rasulullah SAW 
sujud di atas lumpur dan air hingga aku melihat lumpur di ujung 
hidung dan dahinya.” 
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Keterangan Hadits: 

(Bab i'tikaf dan keluarnya Nabi SAW pada pagi hari ke-20). 
Dalam bab ini disebutkan hadits Abu Sa'id, seperti yang telah 
dijelaskan. Seakan-akan Imam Bukhari bermaksud menafsirkan apa 
yang tercantum dalam hadits Malik, yakni lafazh, sa! 23 5s ts 

Kou DSA (2 rana Ai aah (B3 erie) (ketika malam ke-21 dan 
ia adalah malam dimana beliau keluar dari i'tikafnya pada pagi 
harinya). Hal ini telah dijelaskan, dan bahwasanya maksud “pagi 
harinya” yakni pagi hari sebelumnya. Ibnu Baththal berkata, “Ini 
sama seperti firman-Nya, Web 9 X56 Y) Ipik d (mereka tidak 
tinggal melainkan sore atau pagi). Di sini kata “pagi” dinisbatkan 
kepada kata “sore?, padahal pagi lebih dahulu dari sore. Segala sesuatu 


yang berkaitan dengan yang lainnya boleh dinisbatkan, baik sebelum 
maupun sesudahnya.” 


Seal Pj Tit, (Aku melihat bahwa aku sujud). Dalam riwayat Al 
Kasymihani disebutkan, busi Of Git, (Aku melihat bahwa aku akan 


sujud). Al Oaffal berkata, “Maksudnya, beliau melihat dalam mimpi 
bahwa seseorang berkata kepadanya tentang tanda lailatul gadar yang 
begini dan begini, bukan berarti beliau melihat lailatul gadar itu 
sendiri, sebab yang demikian itu tidak mungkin dilupakan.” Saya 
(Ibnu Hajar) katakan, Imam Bukhari telah menyebutkan bahwa Jibril 
yang mengabarkan kepada beliau akan hal itu. 


10. V'tikaf bagi Mustahadhah (wanita yang mengeluarkan darah 
istihadhah) 


h 0x. 25 0 am 01 PS en AI 2. Gaia On Tan 0 - 
AI Ion HS IE GEA ga) KeNe ye ae Le 
Ceoa 2 ..9 pian oto ka Bab I EEnG Lagi BAN 2 
SAI SF AS ter Uya Ka AA laa Ale Lo 
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2037. Dari Ikrimah, dari Aisyah RA, dia berkata, “Salah seorang 
di antara istri-istri Nabi SAW ikut i'tikaf bersama beliau. Maka ia 
melihat (darah berwarna) kemerah-merahan dan kekuning-kuningan, 
terkadang kami meletakkan bejana di bawahnya sedang ia melakukan 
shalat.” 


Keterangan Hadits: 


(Bab i'tikaf bagi wanita mustahadhah). Dalam bab ini 
disebutkan hadits Aisyah, “Salah seorang di antara istri-istri Nabi 
SAW yang sedang istihadhah ikut i'tikaf bersama beliau”. Hadits ini 
telah diterangkan pada pembahasan tentang haid. Pada lafazh ini 
terdapat bantahan bagi mereka yang mengatakan bahwa kalimat 
“seorang wanita di antara istri-istrinya”, yakni wanita yang memiliki 
keterkaitan dengan beliau, karena tidak pernah dinukil keterangan 
bahwa salah seorang istri beliau mengalami istihadhah. Pada 


. pembahasan terdahulu telah disebutkan tentang mustahadhah pada 


masa beliau SAW dan perbedaan pendapat tentang siapa di antara istri 
beliau yang mengalami hal itu. Perlu ditambahkan di tempat ini bahwa 
istri Nabi SAW yang mengalami istihadhah dan melakukan i'tikaf 
tercantum dalam riwayat Sa'id bin Manshur dari Ismail bin Aliyah. 
Khalid Al Hadzdza' telah menceritakan kepada kami —dimana Imam 
Bukhari telah menukil hadits di atas melalui jalurnya— lalu 
disebutkan hadits dengan tambahan, “Khalid menceritakan kepada 
kami dari Ikrimah bahwa Ummu Salamah pernah i'tikaf sedang 
beliau dalam keadaan haid”. Dari sini diketahui secara pasti siapa 
wanita yang dimaksud dan sekaligus menambah jumlah wanita-wanita 
istihadhah di masa beliau SAW. 
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11. Wanita Mengunjungi Suaminya Saat I'tikaf 
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2038. Sa'id bin Ufair telah menceritakan kepada kami, ia 
berkata, Al-Laits telah menceritakan kepadaku, dia berkata: 
Abdurrahman bin Khalid telah menceritakan kepadaku dari Ibnu 
Syihab dari Ali bin Al Husain RA bahwa Shafiyah —istri Nabi 
SAW— mengabarkan kepadanya... dan Abdullah bin Muhammad 
telah menceritakan kepadaku, Hisyam bin Yusuf telah menceritakan 
kepada kami, Ma'mar telah mengabarkan kepada kami dari Az-Zuhri, 
dari Ali bin Husain, “Nabi SAW pernah berada di masjid dan para 
istri beliau berada di sisinya. Lalu mereka pulang, maka beliau 
bersabda kepada Shafiyah binti Huyay, “Janganlah tergesa-gesa 
hingga aku pulang bersamamu'. Adapun rumah Shafiyah berada di 
wisma (Dar) Usamah. Nabi SAW keluar bersamanya. Lalu beliau 
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dijumpai oleh dua orang laki-laki, keduanya memandang Nabi SAW 
kemudian berlalu. Nabi SAW bersabda pada keduanya, “Kemarilah 
kalian berdua, sesungguhnya ia adalah Shafiyah binti Huyay'. 
Keduanya berkata, “Subhanallah (Maha Suci Allah), wahai 
Rasulullah! Beliau bersabda, “Sesungguhnya syetan berjalan pada 
tubuh seseorang di tempat mengalirnya darah, dan sesungguhnya aku 


, ” 


khawatir bila dicampakkan sesuatu pada hati kalian berdua'. 


Keterangan: : 


(Bab wanita mengunjungi suaminya saat i'tikaf). Dalam bab ini 
disebutkan hadits Shafiyah melalui dua jalur periwayatan dari Az- 
Zuhri, salah satunya melalui jalur Abdurrahman bin Khalid bin 
Musafir yang dinukil dengan sanad yang maushul, sedangkan yang 
lain melalui Hisyam bin Yusuf dari Ma'mar dengan sanad yang 
mursal. Imam Bukhari menyebutkan lafazh riwayat Ma' mar di tempat 
ini. Lalu dia menyebutkan kembali melalui jalur periwayatan yang 
disebutkan di atas dari Ibnu Musafir menurut lafazhnya pada 
pembahasan tentang penetapan 1/5 bagian harta rampasan perang. 


12. Apakah Orang yang Y'tikaf Membela Dirinya 
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2039. Ismail bin Abdullah menceritakan kepada kami, dia 
berkata: Saudaraku telah mengabarkan kepadaku dari Sulaiman, dari 
Muhammad bin Abi Atig, dari Az-Zuhri, dari Ali bin Husain RA 
bahwa Shafiyah mengabarkan kepadanya... dan Ali bin Abdullah 
telah menceritakan kepada kami, Sufyan telah menceritakan kepada 
kami, ia berkata: Aku mendengar Az-Zuhri mengabarkan dari Ali bin 
Husain bahwa Shafiyah RA mendatangi Nabi SAW saat beliau i'tikaf. 
Ketika kembali, beliau SAW berjalan bersamanya. Lalu seorang laki- 
laki dari kalangan Anshar melihat beliau. Kemudian beliau SAW 
memanggilnya seraya mengatakan, “Kemarilah, ia adalah Shafiyah — 
dan mungkin Sufyan mengatakan “Ini adalah Shafiyah”— 
sesungguhnya syetan berjalan pada tubuh anak cucu Adam di tempat 
mengalirnya darah.” Aku berkata kepada Sufyan, “Apakah ia 
mendatangi beliau SAW di malam hari?” Dia menjawab, “Bukankah 
saat itu, kecuali malam hari?” 


Keterangan Hadits: 

(Bab apakah orang yang i'tikaf membela dirinya), yakni baik 
dengan perkataan ataupun perbuatan. Hadits di atas menunjukkan 
pembelaan dengan perkataan, dan dimasukkan juga dalam hal ini 
pembelaan dengan perbuatan. Orang yang i'tikaf tidak lebih berat 
permasalahannya dalam hal itu dibandingkan orang yang shalat. 


Imam Bukhari juga menyebutkan hadits Shafiyah melalui dua 
jalur periwayatan dari Az-Zuhri, jalur pertama dari Ibnu Abi Atig 
dengan sanad yang maushul. Ismail bin Abdullah (guru Imam 
Bukhari) dalam sanad di atas adalah Ibnu Uwais, sedangkan saudara 
laki-lakinya adalah Abu Bakar. Adapun Sulaiman adalah Ibnu Bilal, 
dan semua perawi di sanad ini berasal dari Madinah. Jalur 
periwayatan yang satunya dari Sufyan dengan sanad yang mursal. 
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Lalu Imam Bukhari menyebutkan lafazh riwayat Sufyan, dan dia 
mengulangi kembali sanad tersebut di tempat ini dari Ibnu Abi Atig 
dalam pembahasan tentang adab sesuai lafazh riwayatnya. 


13. Orang yang Keluar dari P'tikafnya pada Waktu Subuh 
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2040. Dari Abu Salamah, dari Abu Sa'id, dia berkata, “Kami 
Ptikaf bersama Rasulullah SAW pada sepuluh yang pertengahan, 
ketika pagi hari ke-20, kami pun memindahkan barang-barang kami. 
Lalu kami mendatangi Rasulullah SAW dan beliau bersabda, 
“Barangsiapa telah i'tikaf bersamaku, hendaklah ia kembali ke tempat 
i'tikafnya, karena sesungguhnya aku melihat malam ini, dan aku 
melihat diriku sujud di atas air dan lumpur'.” Ketika kembali ke 
tempat i'tikafnya, dia berkata, “Langit pun bergolak, lalu diturunkan 
hujan pada kami. Demi yang mengutusnya dengan kebenaran, 
sungguh langit bergolak di akhir hari itu, dan masjid dibangun diatas 
kayu pepohonan. Sungguh aku melihat pada hidung dan ujung 
hidungnya bekas air dan lumpur”. 
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Keterangan Hadits: 

(Bab orang yang keluar dari W'tikafnya pada waktu subuh). 
Dalam bab ini juga disebutkan hadits Abu Sa'id, seperti yang telah 
dijelaskan sebelumnya. Hal ini dipahami bahwa yang dimaksud 
adalah i'tikaf di malam hari tanpa siangnya. Bagi orang yang ingin 
mengerjakan i'tikaf seperi ini, ia dapat memulai i'tikaf sebelum 
matahari terbenam dan mengakhirinya ketika fajar terbit. Adapun jika 
seseorang hanya ingin i'tikaf di siang hari, maka ia memulai i'tikaf 
sebelum terbit fajar dan mengakhirinya apabila matahari telah 
terbenam. 


Pada hadits di bab ini disebutkan “Ketika pagi hari ke-20, kami 
pun memindahkan barang-barang kami”. Hal ini memberi asumsi 
bahwa mereka hanya i'tikaf pada malam hari, tidak pada siang 
harinya. Namun, Al Muhallab memahami bahwa yang dipindahkan 
adalah keperluan mereka dan segala yang dibutuhkan berupa alat 
makan dan minum serta keperluan untuk tidur, karena mereka tidak 
membutuhkan barang-barang tersebut pada hari itu. Ketika sore hari, 
mereka keluar dengan tangan kosong. Oleh sebab itu, dikatakan 
“Kami memindahkan barang-barang kami” dan tidak dikatakan 
“Kami keluar”. Pada bab “Mencari Lailatul Oadar” melalui jalur lain 
disebutkan, &£5 G7) SAH Jking) ID GAS Up gm yap OS 
(Ketika sore hari setelah ke-20 malam dan menghadapi malam ke-21 
beliau kembali). Berdasarkan pemahaman ini dua jalur periwayatan 
dapat dikompromikan, sebab keduanya mengungkapkan peristiwa 
yang sama, sedangkan haditsnya hanya satu, yakni hadits Abu Sa'id. 


14. Ptikaf di Bulan Syawal 
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2041. Dari Amrah binti Abdurrahman, dari Aisyah RA, dia 
berkata, “Rasulullah SAW biasa i'tikaf pada bulan Ramadhan. 
Apabila telah selesai shalat Subuh, beliau masuk ke tempat 
i'tikafnya.” Dia berkata, “Aisyah meminta izin kepada Nabi SAW 
(untuk i'tikaf) dan beliau mengizinkannya, maka dia mendirikan satu 
kemah di dalam masjid. Hal itu didengar oleh Hafshah, maka ia pun 
mendirikan satu kemah. Lalu hal itu didengar oleh Zainab, maka ia 
pun mendirikan satu kemah yang lain. Ketika Rasulullah SAW selesai 
mengerjakan shalat Subuh, beliau melihat empat kemah. Beliau SAW 
bertanya, “Apakah ini?” Dikabarkan kepadanya berita tentang mereka. 
Nabi SAW bersabda, “Apakah motif mereka melakukan hal ini? 
Apakah kebaikan? Hilangkanlah ia, aku tidak ingin melihatnya.” 
Maka, kemah-kemah itu dihilangkan dan beliau SAW tidak 1'tikaf 
pada Ramadhan hingga akhirnya i'tikaf di akhir bulan Syawal. 


Keterangan: 

(Bab i'tikaf di bulan Syawal). Dalam bab ini disebutkan hadits 
Amrah dari Aisyah yang telah dijelaskan pada bab “Vtikaf bagi 
Wanita”. 
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15. Orang yang Berpendapat bahwa Orang yang 1 'tikaf Tidak 
Harus Berpuasa 
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2042. Dari Ubaidillah bin Umar, dari Nafi”, dari Abdullah bin 
Umar, dari Umar bin Khaththab RA bahwasanya ia berkata, “Wahai 
Rasulullah! Sesungguhnya aku bernadzar pada masa jahiliyah untuk 
i'tikaf satu malam di Masjidil Haram.” Maka Nabi SAW bersabda 


kepadanya, “Penuhilah nadzarmu.” Maka, Umar pun i'tikaf satu 
malam. 


Keterangan: 


Dalam bab ini disebutkan kisah Umar tentang nadzarnya untuk 
i'tikaf di malam hari. Adapun pembahasannya secara mendetail telah 
disebutkan pada bab “T'tikaf di Malam Hari”. 


16. Apabila Seseorang Bernadzar pada Masa Jahiliyah untuk 
YP tikaf kemudian Ia Masuk Islam 
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2043. Dari Nafi”, dari Ibnu Umar bahwa Umar RA bernadzar 
pada masa jahiliyah untuk i'tikaf di Masjidil Haram. (Dia berkata, 
“Aku kira dia mengatakan “Satu malam'.”). Maka Rasulullah SAW 
bersabda kepadanya, “Penuhilah nadzarmu”. 


Keterangan Hadits: 


(Bab apabila seseorang bernadzar pada masa jahiliyah untuk 
iDtikaf kemudian ia masuk Islam). Maksudnya, apakah ia wajib 
memenuhi nadzar tersebut atau tidak? Dalam bab ini disebutkan kisah 
Umar, yang pada bab-bab tentang nadzar Imam Bukhari menyebutkan 
hadits itu pada bab “Apabila Seseorang Bernadzar atau Bersumpah 
untuk Tidak Berbicara dengan Seseorang pada Masa Jahiliyah lalu Ia 
Masuk Islam”. Seakan-akan Imam Bukhari menggabungkan antara 
sumpah dan nadzar, karena keduanya memiliki kesamaan dalam 
kaitkannya dengan sesuatu. 


Pada hadits ini terdapat isyarat bahwa nadzar dan sumpah 
dianggap mengikat meski terjadi pada masa kekufuran, sehingga 
keduanya wajib dipenuhi bagi mereka yang masuk Islam. Hal ini akan 
dijelaskan lebih mendetail pada pembahasan tentang nadzar. 


Naa ae $ P . : V 
ad JB 37! :J8 (Dia berkata, “Aku kira dia mengatakan Satu 


malam.”). Kalimat ini diucapkan oleh Ubaid (guru Imam Bukhari) 
atau oleh Imam Bukhari sendiri. Al Ismaili dan selainnya 
meriwayatkannya melalui jalur lain dari Abu Usamah tanpa keraguan 
tersebut. 


17. Ptikaf pada Sepuluh Pertengahan Bulan Ramadhan 
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2044. Dari Abu Shalih, dari Abu Hurairah RA, dia berkata, 
“Nabi SAW biasa i'tikaf sepuluh hari setiap bulan Ramadhan. Ketika 
pada tahun wafatnya, beliau i'tikaf selama dua puluh hari.” 


Keterangan Hadits: 

(Bab i'tikaf pada sepuluh pertengahan bulan Ramadhan). 
Seakan-akan Imam Bukhari mengisyaratkan bahwa i'ukaf tidak 
khusus pada sepuluh yang terakhir, meskipun i'tikaf pada waktu ini 
lebih utama. 

asi Bab UKaa) 1G Te) Sa (itikaf sepuluh hari pada setiap 
Ramadhan). Dalam riwayat Yahya bin Adam dari Abu Bakar bin 
Ayyasy yang dikutip oleh An-Nasa'i disebutkan, 7 A99! pad USG 
Las) (Beliau i'tikaf pada sepuluh yang terakhir bulan Ramadhan). 
Ibnu Baththal berkata, “Sikap beliau SAW yang terus-menerus i'tikaf 
menunjukkan bahwa perbuatan tersebut termasuk sunah yang 
ditekankan.” 

Ibnu Mundzir meriwayatkan dari Ibnu Syihab bahwasanya dia 
berkata, “Sungguh menakjubkan sikap kaum muslimin, mereka 
meninggalkan i'tikaf sementara Nabi SAW tidak pernah 


meninggalkannya sejak beliau masuk ke Madinah hingga beliau 
wafat.” 


Pada pembahasan terdahulu telah disebutkan perkataan Imam 
Malik bahwa dia tidak mengetahui seorang pun di kalangan salaf yang 
mengerjakan i'tikaf selain Abu Bakar bin Abdurrahman, dan faktor 
yang menyebabkan mereka meninggalkannya adalah karena amalan 
ini cukup berat. 

Giris US A3 ad sih adi DG UB (ketika pada tahun 
wafatnya, beliau i'tikaf dua puluh hari). Dikatakan, karena beliau 
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mengetahui ajalnya telah dekat, maka beliau ingin memperbanyak 
mengerjakan amal kebaikan demi memberi penjelasan kepada 
umatnya agar bersungguh-sungguh beribadah apabila telah lanjut usia, 
supaya mereka bertemu dengan Allah dalam keadaan yang terbaik. 
Sebagian berpendapat bahwa penyebab hal itu adalah karena Jibril 
menguji hafalan Al Our'an Nabi SAW pada setiap Ramadhan satu 
kali. Pada tahun kematiannya Jibril menguji hafalan beliau sebanyak 
dua kali. Oleh sebab itu, beliau melakukan i'tikaf dua kali dari i'tikaf 
yang biasa dilakukan. 


Pendapat ini didukung oleh riwayat yang dikutip oleh Ibnu 
Majah dari Hannad, dari Abu Bakar bin Ayyasy, dimana pada bagian 
akhir hadits di bab ini dikatakan, W8 cz pe IS dota ale pH 0 

Gea Aib Kop A3 Uad al Atali US (Nabi biasa mengajukan hafalan 
Al Our annya kepada Jibril sekali pada setiap tahun, ketika tahun 


kematiannya. Beliau mengajukan hafalannya kepada Jibril sebanyak 
dua kali). 


Ibnu Al Arabi berkata, “Ada kemungkinan faktor yang 
menyebabkan hal itu adalah ketika beliau meninggalkan i'tikaf pada 
sepuluh hari terakhir di bulan Ramadhan sebelumnya akibat sikap 
para istri beliau, lalu beliau menggantinya dengan i'tikaf sepuluh hari 
di bulan Syawal, maka pada tahun berikutnya beliau i'tikaf 20 hari 
agar dapat mengganti i'tikaf yang luput dengan i'tikaf di bulan 
Ramadhan pula.” 

Pendapat yang lebih kuat adalah bahwa beliau SAW 
mengerjakan i'tikaf 20 hari, karena pada tahun sebelumnya beliau 
melakukan safar. Hal ini diindikasikan oleh riwayat yang dinukil oleh 
An-Nasa'i —dan yang disebutkan berikut adalah lafazh riwayatnya — 
serta Abu Daud lalu di-shahih-kan oleh Ibnu Khuzaimah dan yang 
lainnya dari hadits Ubay bin Ka'ab, «0Kax) ya AI pas Usai o 
Ui pas E dead Ati OS US, “3 LL BLS (Sesungguhnya 
Nabi SAW biasa i'tikaf pada sepuluh yang terakhir bulan Ramadhan. 
Pada suatu tahun beliau melakukan safar sehingga tidak i 'rikaf. Pada 
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tahun berikutnya beliau mengerjakan i'tikaf 20 hari). Ada pula 
kemungkinan kisah ini terjadi lebih dari sekali, maka sekali beliau 
tidak melakukan i'tikaf karena safar, dan pada kali yang lain karena 
pengujian hafalan Al Our'an beliau sebanyak dua kali. 


Adapun kesesuaian hadits ini dengan judul bab adalah 
bahwasanya yang lahir dari penyebutan kata “dua puluh” adalah 
secara berturut-turut, sehingga termasuk sepuluh yang pertengahan, 
atau beliau memahami lafazh mutlak pada riwayat ini di bawah 
konteks lafazh mugayyad (yang memiliki batasan) pada riwayat- 
riwayat lainnya. 


18. Orang yang Ingin Y'tikaf kemudian Tampak Keinginan untuk 
Keluar dari YPtikaf 


BI Ipa Oh GRAN Upah GP JI Ae Tb 
Ona) Ta PAGI Tea USG Ol S3 An ale Ai sela 
aa ost ol kan ai Sl ag on nas les 
WS Bau BA en 3 Ws oh Ul 
SN Pas AN SAN Ie abg ala Ai Io AI J3 
Io MI JB 1553 Kei) KaMa ML AYU TAS UU 
Bt UB 3 AN UU ip Oi la ala AI 


2045. Dari Amrah binti Abdurrahman, dari Aisyah RA 
bahwasanya Rasulullah SAW menyebutkan i'tikaf pada sepuluh yang 
terakhir bulan Ramadhan. Maka, Aisyah minta izin dan beliau 
mengizinkannya. Lalu Hafshah memohon kepada Aisyah agar 
memintakan izin untuknya, maka Aisyah pun melakukannya. Ketika 
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hal itu dilihat oleh Zainab binti Jahsy, ia memerintahkan untuk 
didirikan kemah, maka didirikanlah kemah untuknya. Aisyah berkata, 
“Apabila Rasulullah SAW selesai shalat, beliau kembali ke kemahnya, 
lalu beliau melihat kemah-kemah lain, maka beliau bertanya, “Apakah 
ini?” Mereka menjawab, “Kemah Aisyah, Hafshah dan Zainab'. 
Rasulullah SAW bersabda, “Apakah kebaikan yang mereka kehendaki 
dari perbuatan ini? Aku tidak akan mengerjakan i'tikaf. Beliau 
pulang (ke rumah), dan ketika selesai puasa, beliau i'tikaf 10 hari di 
bulan Syawal.” 


Keterangan: 

(Bab orang yang ingin i'tikaf kemudian tampak keinginan untuk 
keluar dari i'tikafnya). Dalam bab ini disebutkan hadits Amrah dari 
Aisyah, seperti yang telah diterangkan. Hadits ini menunjukkan 
penegasan bahwa beliau SAW masuk dalam i'tikaf kemudian keluar 
darinya. Bahkan, beliau meninggalkannya sebelum memulainya. 
Penjelasan ini merupakan makna lahir konteks hadits, berbeda dengan 
mereka yang menyalahinya. 


19. Orang yang I'tikaf Memasukkan Kepalanya ke Rumah untuk 
Dicuci 


8 3 at NA II NA - Jan Le at 0 Teo) 0. 8. ad - 
SI PE IS WI USA 0) KE PPS PPI YP 
- - Par as OA 13 kel Tg - - 23 or A “3 
SAI Ka IS Ay AL Ga day Ale AI lo 
TPP Pa So 90 4 

dal UI ep 


2046. Dari Az-Zuhri, dari Urwah, dari Aisyah RA bahwasanya 
dia biasa menyisir (rambut) Nabi SAW, sementara dia dalam keadaan 
haid dan Nabi SAW i'tikaf di masjid. Dia berada di kamarnya dan 
Nabi SAW menyodorkan kepala kepadanya. 
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Keterangan: 


Dalam bab ini disebutkan hadits Aisyah melalui jalur Ma'mar 
dari Az-Zuhri, dari Urwah. Adapun pembahasannya telah diterangkan 
pada bagian awal pembahasan tentang i'tikaf. 


Penutup 


Pembahasan tentang tarawih, lailatul gadar dan i'tikaf memuat 
39 hadits marfu', 2 hadits di antaranya diriwayatkan dengan sanad 
yang mu'allag. Hadits-hadits yang mengalami pengulangan berjumlah 
30 hadits, sedangkan yang tidak mengalami pengulangan berjumlah 9 
hadits. Imam Muslim turut meriwayatkannya kecuali hadits Ibnu 
Abbas tentang lailatul gadar dan hadits Abu Hurairah tentang i'tikaf 
20 malam. 


Dalam pembahasan ini terdapat atsar dari sahabat dan generasi 
sesudah mereka, yaitu, atsar Umar tentang mengumpulkan orang- 
orang untuk shalat Tarawih dengan diimami Ubay bin Ka'ab, yang 
dinukil melalui sanad yang maushul, atsar Az-Zuhri dalam masalah 
itu, atsar Ibnu Uyainah tentang lailatul gadar, atsar Ibnu Abbas 
tentang mencari lailatul gadar pada malam ke-24. 
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